பதி பசு பாச விளக்கம்‌ 


ஸ்வீடன்பர்க்‌ சுவாமியார்‌ 
லத்தீன்‌ பாஷையில்‌ இயற்றிய இந்‌_நால்‌ 
சேன்ற நியு ரிபார்மர்‌ ”? பத்திராதிபரம்‌ 
சுத்தாத்துவித சைவ சித்தாந்தபரமாக நூற்கள்‌ உல. 
இயற்றியவரமான 


[9. கோபால சேட்டியாரால்‌ 
தமிழில்‌ மோழிபேயர்க்கப்பட்டூ 
அவரால்‌ 
லண்டன்‌ ஸ்வீடன்பர்க்‌ சோசைட்டியாருக்காக 
சென்னையில்‌ பிரசுரிக்கப்பட்டது 


சேன்னை 
5. 14. அச்சுக்கூடத்தில்‌ 
பதிப்பிக்கப்பட்டது 
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பதி. பசு பாசங்களின்‌ பொதுவியல்பு இறப்பியல்பு, எனு 
மிரண்டையும்‌ மயக்சமற சாட்டுதற்கு வெளிப்படுத் தப்பட்ட, வேச 
வேதாந்த இத்தாந்தங்களுக்குத்‌ இிறவுகோலாயுள்ள சிவஜான்போத. 
மாகும. அதன்‌ பொருளை தெளிவாய்‌ உணர்த்துதற்கென்றே 
அவதரித்த திருவருட்‌ தோன்றலாகய மாதவ சிவஜான்‌ சுவாமிகள்‌, 
சூத்திரத்‌ துக்கு பிண்ட பொழிப்புரையும்‌, மேய்கண்ட தேவனூர்‌ 
அருளிய கருத்துரை முதலிய உரைக்கு உரையும்‌ அருளிச்‌ செய்த 
னர்‌. இவ்வுரை சிவஜானபோத சிற்றுரை என வழங்குறெ.௮. ௮ம்‌ 
மட்டோ, பேருரையாகிய பாஷியமும்‌ செய்தனர்‌. இச்‌ தமிழ்மொழி 
சிவஜான போதத்தீற்த, பாண்டிப்‌ பேநமாள்‌ உரை ஒன்றும்‌ அச்சில்‌ 
வச்திருக்றெது. மேலும்‌, நீலகண்ட சிவாச்சாரியார்‌ பிரம சுத்திரத்‌ 
துக்து சைவ த்தார்‌ சக்‌ கோட்பாடுகளை அனுசரித்து பாவியமும்‌ 
இயற்றியுள்ளார்‌. இர்த பாஷியங்கள்‌ வெளிவரசாதிருச்தால்‌ சைவ 
இத்தாந்தம்‌ உணர்ச்தவர்‌ "லரேவாக முடிர்இருக்கும்‌. இக்நூலும்‌, 
பதி, பசு, பாசம்‌ என்பவைகளைச்‌ குறித்தே, சைவ சித்தாந்தத்தை 
அனுசரித்த, ஸ்வீடன்‌ தேசத்தில்‌ திருவருள்பெற்ற அரும்பெறல்‌ 
அனுபூதிமானாகய சுவாமிமார்‌ ஸ்வீடன்பர்க்‌ என்பவரால்‌ இ. பி. 
1708-ம்‌ வருஷ, தில்‌ “லத்தீன்‌ பாஷையில்‌ இயற்றப்பட்டது. இத 
சிவஜான போத கோட்பாடுகளுக்கு ஓர்‌ பெரும்‌ பாஷியமாகவே 
யிருக்றெது. அவர்‌ ஈசுவர விசாரணையில்‌ வைராச்சியமுடையவராய்‌, 
“ஞானச்சண்‌ ,திறக்சப்பட்டு, அரன்‌ அருளால்‌, உலகத்தில்‌ இதுகாறும்‌ 
வெளியிடப்படாத பல தெய்வ உண்மைகளை உல$னர்‌ அறிந்து 
உய்யும்பொருட்டு, இருவாய்மலர்ச்‌ தருளிய நூல்களில்‌, இத மிசவும்‌ 
சிறப்புடையது. பல அறிஞர்கள்‌ இர்‌. நூலை வாசத்‌ அப்பார்த்த பிறகு, 
இதிலில்லாத ஞானம்‌, உலகத்தில்‌ எச்த ஞான சழூவலிலும்‌ டையா 
தென்பர்‌. 


ரர்‌ 


இந்த பா௨தியத்திற்கும்‌, முன்னிருக்கும்‌ பாஷியங்களுக்கும்‌ 
உள்ள பேதம்‌ யாதெனில்‌, மூன்‌ பாஷியங்கள்‌ ஈவீன மேல்சாட்டு 
பூக சாஸ்‌இிரங்களே (5018006) அனுசரித்து எழுதப்பட்டவைக 
எல்ல. இப்பாஷியம்‌ அப்படி எழுதப்பட்டுள்ள௮. இதுவரையில்‌ 
வெளிவந்த நூல்கள்‌, கடவுளைப்பற்றியும்‌ ஆன்மாவைப்பற்றியும்‌ அவ 
ருடன்‌ ஐக்யெப்படுதலைப்பற்றியும்‌ கூறியவைகள்‌ எல்லாம்‌, அவை 
களைச்‌ குறித்து மணிதர்களுக்கு ஒரு திட்டமான அபிப்பிராயத்தை 
வெளியிடாமல்‌ புதைப்பொருளாகச்‌ கூறியதால்‌ மானிடர்‌ மயங்கி 
நிற்கின்றனர்‌. இச்‌.நால்‌ அவைகளைப்பற்றி நாதன வமியில்‌ யாவரும்‌ 
அறிச்துகொள்ள விளச்கிச்காட்டுன்றது. புது கருத்துக்கள்‌ 
இதில்‌ அமைக்‌இருப்பதால்‌ உலகத்தினர்‌ அவைகளை சவணித்தல்‌ 
ஆவசியகமாகிறது, பழனெ வழியில்‌ இர்த்தியடன்‌ செல்பவர்‌ பலரே 
யாவர்‌. புது பாதைகளை இறப்பவர்‌ கல சேயாகும்‌. ௮கேக நூற்றாண்டு 
களாக இததேசதக்தில்‌ தத்துவ சாஸ்‌ திரிகள்‌ மலைவுவுற்ற விஷயங்களை 
ஈம்‌ சுவாமியார்‌ தெளிவாய்‌ விளக்கக்‌ காட்டுகின்றனர்‌. இச்நூல்‌ ஓர்‌ 
புதிய வெளிப்பாடு என்றே சொல்லலாம்‌. கொஞ்சம்‌ விடா மூயற்கி 
யைச்கைச்கொண்டால்‌, இக்நாலின்‌ கழுத்‌.அக்களை எளிதில்‌ அறிக்‌ 
கொள்ளலாம்‌. 

கடவுள்‌ இருக்கிறராரென்பதற்கு கர்ண பரம்பரையாக ஏற்பட்ட 
சூபகா.ரங்கள்‌, தற்கால(5016006)வீன பூதசாஸ்‌.இரங்களால்‌ உறுதிப்‌ 
படுத்தப்பட்டபோதிலும்‌, அவர்‌ இருச்கிறார்‌ என்கிற ரூபகாரத்துக்கு 
மேல்‌ சென்று, கடவுளின்‌ சில பிரதான சுபாவத்தையும்‌, பிரபஞ்சத்‌ 
க்கும்‌ அவருச்குமுள்ள சம்பச்தத்தையும்‌ காட்டும்‌ இல நூதன 
விஷயங்கள்‌ சொல்லப்படவேண்டும்‌. அ௮வ்விஷயங்சள்‌ இச்நூலில்‌ 
கூறப்பட்டுள்ளன. இந்நூலில்‌ வெளிபடும்‌ சூத்துவதிரயங்களைச்‌ 
குறித்த விவரங்களை எந்த மேல்சாட்டுப்‌ பூசசாஸ்‌ இரழும்‌ (50106), 
தத்துவ சாஸ்‌.திரமும்‌ எட்டமுடியா௮. இதில்‌ கூறும்‌ விஷயங்கள்‌ 
சாதாரண சோதனைச்கடுத்த ரூபகாரங்களுக்கு மேற்பட்டிருப்பதால்‌, 
அ௮வ்விஷயங்கள்‌ மேம்பாடுள்ளதாகவே இருக்கின்றன. இச்நூலா ர 


ஏர] 
சிரியர்‌ (501206) மேல்‌ காட்டுப்‌ பூகசாஸ்‌.திரங்களை ஈன்கு உணர்ந்த 
ஒர்‌ 10 210௦௦1 என்றும்‌, அவர்தான்‌ முதலில்‌ உலூல்‌ ழ்‌ நீர்க்‌ 


கப்பல்‌, ஆகாயக்‌ கப்பல்‌ முதலியவைகளை ஏற்படுத்த வழிவகைகளைக்‌ 


சண்டுபிடி த்தவரென்பதையும்‌ மனதில்‌ வைச்ச வேண்டும்‌. 


சுச்சாத்தவித சைவ௫த்தார்த நாலாயிருக்கும்‌ இந்நூல்‌ 
வெளிவந்த பின்‌ ஐரோப்பாவிலும்‌ அமெரிக்காவிலும்‌ அகேகர்‌ இக்‌ 
கருத்துக்களே ஏற்ற ஒர்வகை சைவராயினர்‌. நரன்‌ இயற்றிய 
:ஒருலம்ச01த ௨௫ம்‌ 5க1க 51400கற௨7? எனும்‌ தலை ஆயிரம்‌ 
ஆயிரங்களாக ௮ப்பிரதேசங்களிலுள்ளவர்கள்‌ வா௫த்தனர்‌. அங்கே 
சைவ இத்தார்தமும்‌ வெளிப்பட்டது. அங்கனமே ஸ்வீடன்பர்க்‌ 
இயற்றிய நூல்களும்‌ இச்தியாவில்‌ ஆவலுடன்‌ வாிச்சப்பட்டு, 
பெரும்‌ ஈன்மைகளை விளைவிச்சின்றன. 


பூர்வசாலமுதல்‌, தத்‌. துவ சாஸ்திர ஞானம்‌ உலாவிய இத்‌ 
சேசத்திலும்கூட அறிக்திராத, ௮௧ ஞான உண்மைகள்‌ இதில்‌ 
'கூறியிருப்பதினாலும்‌; ஈம்‌ இந்திய சகோதரர்கள்‌ அதன்‌ பயனை 
அடையும்பொருட்டு, லத்தீன்‌ பாஷையில்‌ உள்ள இக்தாலை தமிழில்‌ 
மொழிபெயர்த்துள்ளேன்‌. அதை யாவரும்‌ வாசித்து அதன்‌ 
பயனை யடையவேண்டுமென்று பிரார்த்திச்கிறேன்‌. 


எப்பொருள்‌ யார்‌ யார்‌ வாய்ச்‌ கேட்பினு மப்பொருள்‌ 


மெய்ப்பொருள்‌ காண்ப தறிவு'? 


என திருவள்ளுவ நாயனூர்‌ கூறினார்‌. ஆகையினால்‌, உண்மை யார்‌ 
மாட்டுளதாயினும்‌, சாம்‌ அவரிடமிருந்து அறிதல்‌ ஈம்‌ கடமையே 


யாகும்‌. 

பதி பசு பாச விளக்கம்‌ எனும்‌ இச்தால்‌ பிரபஞ்சத்தைச்‌ 
குறித்த தத்துவ சாஸ்‌இர இணையற்ற ,சம்‌ரகமாயிருப்பதுடன்‌, 
ஸ்வீடன்பர்க்‌ சுவாமீயாரின்‌ தத்‌ துவ சாஸ்திர ஞானத்தின்‌ முழு சங்‌ 


ஏர்ர்ர்‌ 
'இரசமாகவுமிருக்றது, முழு அலையும்‌ சுருக்சமாய்ச்‌ கூறினால்‌, இத 
விசதமாகும்‌. 
முதல்‌ பாகமானது பின்வரும்‌ பாகங்களில்‌ குறிப்பாய்‌ சொல்‌ 
லப்படுகிற சித்தார்‌ தங்களின்‌ முகவுரையாயிருக்ற.த. இப்பாகதத்தில்‌ 
கடவுளின்‌ சுபாவத்தைப்பற்றி நூதனமாக அ௮சேக விஷயல்கள்‌ விவ 
நிக்கப்பட்டிருக்ன்றன. பரம டச்சாசத்தியம்‌ பரமஜானசத்தி 
யும்‌ பொருளென்றும்‌, உருவமென்றும்‌, கடவள்‌ காலஇடவரைக்குட்‌ 
படாதவர்‌ என்றும்‌ விளக்கும்‌ விஷயங்கள்‌ அஇசயிச்கத்தக்கதாயிருச்‌ 
இன்றன. இரண்டாவது :பாகம்‌, சிவாதித்தன்‌ அல்லது சிவசூரிய 
னைப்பற்றிப்‌ பேசுறத. இச்லெதரியன்தான்‌ பராசத்தி யாயவெளி 
வரும்‌ பிரான்‌, இவரிட அதிசூக்கும பஞ்சகருத்தியங்களும்‌, பரஈட 
னங்களும்‌ இப்பாகத்தில்‌ தெளிவாய்‌ கூ றப்பட்டுள்ளன. ஈம்‌ திர, 
முறைகளில்‌ அமரர்‌ உலத என்று கூறப்படும்‌, குக்குமலோகத்‌ துடன்‌ 
௮கேக ௮ருஷகால அனுபவத்திலிருக்‌ தும்‌ பார்வையிலிருக்‌ தம்‌, ஈம்‌ 
ஞானியார்‌ அறிர்துசொண்ட அகேச இறந்த பின்‌ ஏற்படும்‌ வாழ்க்‌ 
கையின்‌ விஷயங்கள்‌ கூறப்பட்டுள்ளன. மேலும்‌ அவ்வானோர்‌ உல 
கத்து சுபாவங்களும்‌ விரித்‌ துசைக்கப்பட்டி ௬கன் றன, மூன்றாவது 
பாகம்‌, சுத்தாத்‌ துவித சைவூத்தார்சத்தின்‌ கொள்கையாஇயதும்‌, 
நீலகண்ட சிவாச்சாரிய சுவாமிகள்‌ அபூர்வபரிணாமமென்று பெய 
ரிட்டதுமாகிய, சாரண கரரியவேற்றுமையை நம்‌ தூ .ற்களில்‌ காணப்‌ 
படாத அ௮கேக விவரங்களுடன்‌ தெரிவிக்றத. சுவிடன்பர்க்‌ 
சுவாமீமார்‌ மானிட சரீரத்தின்‌ சாஸ்திரத்தை பரிசோதனை செய்த 
காலத்தில்‌,பிரகுரு இயில்‌ அபூர்வபரிணாம காரியப்பாட்டின்‌ சிறப்பைக்‌ 
கவளித்தார்‌. தான்‌ பின்னர்‌ எழுதிய நூல்களில்‌ அந்த ஞானத்தை 
மணிதனிட மனதுக்கும்‌ ஞானகிலைக்கும்‌ பரப்பினார்‌. அதனால்‌ 
அறிர்துகொள்ளச்கூடாத அ௮கேக விஷயங்களை அறிச்துகொள்ளும்‌ 
படி செய்தனர்‌. இந்த அபூர்வபரிணாம வாதத்தை ஏகான்மவாதி 
கள்‌ வாசித்தால்‌, தங்கள்‌ குற்றமுள்ள பேச்சுகளை விட்டு விடுவார்கள்‌. 
ஞான்காவது பாகம்‌ சிருஷ்டியை விளக்குக றது. 
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தாயுமானவர்‌ கூறிய, 
ஆச்‌ யளித்‌அ.த்‌ துடைக்கு மத்தொழில்‌ 
அத்தனை வைத்து மெள்ளத்‌ தனையேனும்‌ 
தாச்சற நிற்கும்‌!" 
தஇறமும்‌, 
பாரரதி பூதமெல்லாம்‌ பார்க்குங்கா லப்பரத்தின்‌ 
இராக நிற்குர்‌ திறங்கண்டாய்‌”? 

என்ற இறமும்‌ வெகு ஈன்றாய்‌ விளங்கும்படி. கூறப்பட்டிருச்‌: 
இன்றன. 

ஐந்தாவது பாகம்‌ அன்னுவயத்தார்தமாகிய காரண காரிய- 
சம்பந்தசக்‌ கொள்கையை மனிதணிட சரீ ரத்துக்கு ஆரோபித்து 
கடவுள்‌ இருதயத்திலிருக்கறார்‌ என்கிற இரகசியத்தை வெளிட்‌- 
படுத்‌.துகிற.து. இது மேல்நாட்டு பூத சாஸ்‌இரத்தை அனுசரித்து 
கூறப்பட்டுள்ளது. இந்த விவரங்கள்‌ ஈம்‌ தமிழ்‌ காட்டில்‌ கூறப்‌ 
பட்டதே யில்லை என்பது சத்தியம்‌. இர்த பாகத்தை வா௫ித்துப்‌ 
பார்த்தால்‌ இதன்‌ உண்மை விளங்கும்‌. மேலும்‌ இப்பாகத்தில்‌, 

மன்னும்‌ பரவெளியை மனவெளியி லடைச்தறிலை 
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என்னு மொருநினைவை யெழுப்பிகிற்ப தெக்காலம்‌ ? 
அப்படிச்‌ திருவருளை நினை ச்‌.துக்கொண்டிருக்க வழிவகையும்‌, 

:தன்னுயிரைச்‌ கொண்டு தான்றிரிர்த வாறதுபோல்‌ 

உன்னுயிரைச்‌ கொண்டிங்‌ கொடுங்குவது எக்காலம்‌ 1” 
அப்படித்‌ இருவருளை ஆதரவாகச்கொண்டு இவ்வுலகில்‌ ஜீவன்‌ 
மூத்தனாய்‌ வாழும்‌ விதமும்‌ கூறப்பட்டிருக்கெறன- 

சுவர்மியார்‌ ஸ்விடன்பர்க்‌ என்பவர்‌ இக்தூலில்‌ அன்பைக்‌ 
குறித்த முழு இத்தாந்தத்தையும்‌ வெளீயிடுஏன்றனர்‌. சுருங்கச்‌ 
சொல்லில்‌; அச்சித்தாக்தமானது அன்பு உயிரென்றும்‌, உயிர்‌ 
அன்பென்றும்‌, கடவுள்‌ அன்பென்றும்‌, அன்பே கடவுள்‌ என்றும்‌, 


அன்பே இருட்டிக்கப்பட்ட பொருளென்றும்‌ ஏற்படுகிகிறது. 
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இக்த பிரதிக்ஞைகளின்‌ உண்மை அன்பின்‌ சுபாவத்தை 
அனுசரித்‌ திருக்கு. இவர்‌ வெளிப்படுத்தும்‌ அன்பைக்‌ குறித்த 
சித்தாந்தத்தை ஒருவர்‌ ஈன்கு ௮றிர்‌ அகொண்டால்‌, பதி 
பசு, பாச விஷயங்களெல்லாம்‌ சரதலாமலகம்போல்‌ அறிர்து 


கொள்ளலாம்‌. 


வெம்‌ அன்பென்று எல்லாருக்கும்‌ தெரியும்‌. அன்பே சிவம்‌ 
என்பது லெருக்குதான்‌ தெரியும்‌. திநழலர்‌ கூறிய அடியில்‌ கண்ட 
பாட்டின்‌ கருத்‌ து அறிக்தவர்‌ லயேயாம்‌. 
அன்பும்‌ வெழமும்‌ இரண்டென்பர்‌ அறிவிலார்‌ 
அன்பே சவெமாவதாரு மறிக்திலார்‌ 
அன்‌ பே சிவமாவதாரு மறிந்தபின்‌ 
அன்பே சிலவமா யமர்ந்‌ இருந்தாரே.” 
வம்‌ அன்பு என்று கூறினால்‌, வம்‌ இறுதியான உண்மைப்‌ 
போரளாூறது. அன்பே சிவமென்று கூறினால்‌, ஆன்பு இறுதியான 
உண்மைப்‌ போரளாகறத. இவ்விரண்டுக்கும்‌ விச்சியாசங்கள்‌ பல 
வாடின்றன. 
இச்தூலின்‌ முதல்பாகம்‌ அன்பு மனிதன்‌ உயிரென்று ஆரம்‌ 
ம்‌ பிச்ற.து, இசை விவரித்தல்‌ இப்புத்தகத்தின்‌ முதல்கருத்து. 
₹*அன்புகூறல்‌'' அல்லது கே௫த்த""லென்பது யாவரும்‌ சாதாரண 
. மாய்‌ உபயோகிக்கும்‌ பதமாயிருக்கறது. அங்கனமாயினும்‌ ௮ல்‌ 
வன்பு என்னவென்று யாருக்கும்‌ தெரியாது. ஏனென்றால்‌, அன்‌ 
பின்‌ சுபாவம்‌ என்னவென்று ஒருவர்‌ கேட்டால்‌, காம்‌ அசைப்பற்றி 
திட்டமான ௮பிப்பிராயம்‌ கொடுக்க சக்‌தியற்றவர்களாயிருசக்இறோம்‌, 
௮ன்பென்பதை சாம்‌ ஒர்‌ உணர்ச்ஏயொகவும்‌, கருத்தாகவும்‌, ஊச்ச 
மாகவும்‌, மனோசலனமாகவும்‌ மட்டும்‌ அறிச்துகொள்ளுகறோம்‌. 
அதை தர்‌ குறிப்பிட்ட ஆசையின்‌ கிலையாகமட்டும்‌ அறிகிறோம்‌. 
இவ்வித அபிப்பிராயமானது ௮தை அறிச்துகொள்வதற்கு தடை 
யாயிருச்சறது. அப்படி ஒருவன்‌ அன்பின்‌ சுபாவத்தை அறிந்து 


ர்‌ 


கொள்ளாவிட்டால்‌, அது குணியமென்றும்‌; லெ புலன்களிலிருக்‌ 
அம்‌,சம்பாஷணைகளிலிருக்‌ தும்‌ லரப்பட்டதென்றும்‌, இம்மாதிரியாக, 
தன்னை அசைக்க எதோ ஒன்று என்றும்‌ தீர்மாணிக்கறுன்‌, அன்பு 
ஒரு பொருளாக இருக்கவேண்டுமானால்‌ புறம்பான ஒர பொருளாக 
இருக்சவேண்டுமென்று சொல்லுவார்கள்‌. இக்தூலாசிரியர்‌ அது 
பினழயானதென்றும்‌, அன்பு புறம்பானதாய்‌ அல்லாமல்‌, ஒரு பொரு 
ளுக்கு சேர்ந்ததாய்‌ அறியப்படுறதென்றும்‌ கூறுஇருர்‌. மேலும்‌ 
௮ன்பைப்பற்றி, :அ.து ஒருவணிட -.பிராகவே யிருக்செறதென்றும்‌. 
தருவன்‌ மூழு சரீ ரத்‌ துக்கும்‌, அவன்‌ எல்லா சிந்தனைகளுக்கும்‌ உயி 
சாக இருப்பது மட்டுமல்லாமல்‌, இவைகளின்‌ விவரணங்களுக்கும்‌ 
கூட உயிராக இருக்‌ றதென்று'”? அவர்‌ சொல்லுகிறார்‌. வேறுவித 
மாய்க்‌ கூறில்‌, அன்பு, மனிசனிடவும்‌, சரீ ரத்‌. தினிடவும்‌, மன தினிட 
வும்‌, அக்தரங்கமானதும்‌ சர்வவியாபசமானதுமான உயிராயிருக்‌ 
இறது. ஒருவன்‌ அன்பின்‌ ஆசைகளை நீக்‌; அதனால்‌ உண்டாகும்‌ 
பலனையோடத்தால, அன்பு உபிரென்பது அவனுக்குத்‌ தெரியவரும்‌. 
அன்பின்‌ ஆசை நீங்கனெபோது காம்‌ ஒன்றையும்‌ நினைச்சமுடியாது. 
அத குளிர்பட்டால்‌, சந்தையும்‌, பேச்சும்‌, செயல்களும்‌ சோர்வடை 
இன்றன. அன்பு, மணிசனிட உயிர்‌ என்று ஒருவனுக்குச்‌ தெரியா 
விட்டால்‌, அகத உயிரானது இச்திரிய ஞானமென்றும்‌; செய 
லென்றும்‌, இந்தனையென்றும்‌ அவன்‌ கினைப்பான்‌. அங்கனமே, 
பூர்வ சத்துவ சாஸ்‌ திரிகள்‌ குற்றமான கருத்துக்களை கொண்ட 
னர்‌. ஈமது சுவாமியார்‌ இவைகளை எல்லாம்‌ கடக்‌, இர்தனை 
யின்‌ சுபாவத்தை ஆழ்ச்து யோத்து, முடிவு அல்லது நோக்கம்‌ 
என்பதின்‌ ஒர்‌ தத்துவ ஞானத்தை அடைந்து, முடிவு, காரணம்‌ 
காரியம்‌ என்கிறசைச்‌ குறித்த தர்‌ சித்தாந்தத்தை நூதனமாக உரைக்‌ 
சலாயினார்‌. அதற்கு அன்னுவய சித்தாந்தம்‌ எனப்பெயரிடலாம்‌. 
இக்இரிய ஞானமும்‌, செய்கையும்‌, இந்தனையும்‌, உயிராகாது. ஆனால்‌ 
சர்தனையானது உயிரின்‌ முதல்‌ காரியம்‌, இந்திரிய ஞானமும்‌ 
செய்கையும்‌, இரண்டாவது காரியம்‌. சிந்தனையானது உள்ளுக்குள்‌ 
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ளானதாகவும்‌ புறம்பானதாகவு மிருக்கலாமாகையால்‌, நோக்கங்களை 
யுணரும்‌ மிகவும்‌ அக்‌.தரங்கமான சிந்தனை மட்டும்‌, நிஜமாய்‌ உயிரின்‌ 
மூதல்காரியமாகறெது. இக்தூலில்‌ அவர்‌ இத விஷயம்‌ கூறுவதை 
ஈன்கு அறிர்துகொண்டால்‌, இச்சு உண்மை விளங்கும்‌. இவ்வித 
மாக அன்பு மனிதன்‌ உயிர்‌ என்று கூறிய பின்‌, அன்பிற்கே, 
அதாவது, தானேவாக இருக்கும்‌ அன்பைக்‌ குறித்து பேசுரர்‌. 
மூன்னரே, அன்பும்‌ உயிரும்‌ மனிதனில்‌ ஒன்றென்றும்‌, மனிதனிருப்‌ 
பதும்‌ செய்வதுமாக எல்லாவற்றிற்கும்‌ அன்பானது மூலமென்‌ 
அம்‌ கூறினோம்‌. தங்கள்‌ சாரத்தில்‌ அன்பும்‌ உயிரும்‌ ஒன்றாகு 
மென்றால்‌, உயிரேகூட அன்பாகவே யிருக்தறெது என்பது ஏற்படு 
இறது. ஆகையினால்‌, சிவம்‌ உயிரானால்‌, அவர்‌ அன்பாகவும்கூட 
இருச்சிரார்‌. அதனால்‌ ௮ன்பே சிவமாகறெது, இது அறிர்துகொண்ட 
பின்‌,பதி, பசு, பாசத்தின்‌ சன்மைகள்‌, உறவுகள்‌ மூதலியன கரதலா 


மலகம்போல்‌ அறிக்துகொள்ளச்‌ கூடினவைகளாகின்றன. 


மதல்‌ இரண்டு பிரிவுகளிலிருக்‌ த மட்டும்‌ இவ்வளவு ஞானம்‌ 
உதயமாகச்‌ கூடுமானால்‌, இத்தாவின்‌ சிறப்பை என்னென்று 
உரைப்பாம்‌ : ஆகையினால்‌, சகோதரர்களே, இச்நூலை வாத்து 
ஞானத்தில்‌ நீங்கள்‌ வளரவேண்டுமென்றம்‌, அதற்கு தச்ச ஈன்னெறி 
யில்‌ கின்று எல்லாம்வல்ல இறைவன்‌ அருள்‌ பெறவேண்டுமென்றும்‌. 
பிரார்த்திச்றேன்‌. 
ராயப்பேட்டை 


சென்னப்பட்டணம்‌ 1. கோபால்‌ செட்டி. 
1980-ம்ன குன்ப* 9௨ 


விஷய அட்டவணை 


பாகம்‌ ]. 
பதி 
பிரிவு 
அன்பு மனிதன்‌ உயிர்‌ லு சல த! 


கடவுள்‌ மாத்திரம்‌, அதனால்‌ ஆண்டவரும்‌, அவர்‌ உயி 
சாகவே இருப்பதால்‌ அன்பாகத்தானே இருக்கிளூர்‌; 
ஆனால்‌ தேவர்களும்‌ மணிதரும்‌ உயிரை வற்பவர்களா 


யிருக்கிறார்கள்‌. ன 2 ஸ்‌ வீ 
பரம்பொருள்‌ இடவரைக்குட்பட்டதல்ல. ஸ்் 
கடவுள்‌ மனிதனாகவே யிருக்கரர்‌. . 11 
தெய்வ மனிசனில்‌ எரகத்‌. தடத்தமும்‌ வேறாய்‌ 
ஒன்று. சக 1 
தெய்வ என்கவிடல்கில்‌ மூடிவற்றப்‌ பொருக்கள்கேரம்‌ 
ஒன்றாயிருக்கின்‌ றன. ்‌ 17 
எல்லாப்‌ பொருள்களும்‌ ௨ ந்பத்தியாநெ. ஒரு தென்ன 
28 


மனிதர்‌ இருக்கிறார்‌. ன்‌ 
தெய்வச்தினியல்பே அன்பும்‌ ர டண்க் க ப்தல்‌ 28 
பரமஇச்சாசத்தி பரம ஞானசத்‌திற்குச்‌ சேர்ச்த.த; பரம 


ஞான சக்தி, பரம இச்சாசத்திக்குச்‌ சேர்க்தது. ட்டிக்‌ 
பரம அன்பும்‌ பரம ஞானமும்‌) ஒரு பொருளாகவும்‌, 
ஒரு ரூபக்குறிப்பாகவு மிருக்கிற த. .. க0 


பரம இச்சாசத்தியும்‌, பரம ஞான சுதீதியும்‌, தாமே உள்‌ 
பொருளாகவும்‌) ரூபக்குறியாகவும்‌, இம்மாதிரியாச, 
உண்மையேயாசவும்‌, ஒரே உண்மையாகவுமிருக்சன்றன. 44 


117 

பிரிவு 
பாம இச்சாசத்தியும்‌ ஞானசத்தியும்‌ தானே ிருட்டித்ச 
மற்றவைகளில்‌ நிலைத்து ஜீவிச்சவேண்டும்‌. படட இர 
பிரபஞ்சத்திலுள்ள ஒவ்வொன்றும்‌, தேவமணிசனின்‌ 
இச்சாசத்தியாலும்‌, ஞானசத்தியாலும்‌ இருட்டிக்கப்‌ 
பட்டிருக்கிறது. ம்‌ 3௮௧ உ இடு 
சிருட்டி ச்சப்பட்ட பிரபஞ்சச் திலுள்ள எல்லா பொருள்‌ 
களும்‌; தேவ மணனிதனிட இச்சா சக்தியையும்‌ ஞான 
சத்தியையும்‌ ஏற்றுக்கொள்பவைகளாயிருக்சன்‌ நன. ஐம்‌ 
ருட்டிச்சப்பட்ட பொருள்களெல்லாம்‌ மனிதனுக்கு 
ஒர்வித சாயலில்‌ சம்பந்தப்பட்டி ருக்இின்‌ றன. ட டம 
இருட்டிக்கப்பட்டிருச்ிற எல்லா பொருள்களின்‌ பலன்‌ 
களும்‌, இறுதியான பொருள்களிலிருக்து மனிதன்‌ 
வரையிலும்‌, மனிதன்‌ மூலமாய்‌ தாங்கள்‌ உற்பத்தியாகிற 
கடவுளாகிய இிருட்டிகர்த்தா வரையிலும்‌, படிப்படி, 
யாய்‌ ஏறுஇன்றன. லக உட 
தெய்வமானது இடவசைக்குட்படாமல்‌, பிரபஞ்சத்‌தி 
லுள்ள எல்லாவிடங்களிலும்‌ கிறைக்திருக்இன்றது. 60 


தெய்லமானது காலவரைச்‌ குட்படாமல்‌ எல்லா காலத்‌ 


கிலுமிருக்கிற ௮, ல ட்டி 
தெய்வமானது மிகப்‌ பெரியதஇிலும்‌ சின்னஞ்‌ றிய 
திலும்‌ ஒரே மாதிரியிருகறெது. வட்டார 
பாகம்‌ ][7. 
சிவ சூரியன்‌. 
பரம இச்சா சத்தியும்‌, பரம ஞான சத்தியும்‌, தேவலோ 
கத்தில்‌ ஒரு சூரியனைப்போல்‌ தோன்றுகின்றன. ... 88 


இறைவன்‌ இச்சா சத்தியிலிருக் தம்‌, ஞான சத்தியிலிருக்‌ 


தும்‌ தோன்றும்‌ குரியனிடமிருக் து, சூடும்‌ ஒளியும்‌ புறப்‌ 


படுகின்றன. 89: 


1 


பிரிஉ 


௮க்த சூரியன்‌ சடவுள்‌ அல்ல. ஆனால்‌ ௮ கடவுளாகிய 
மணிதனிட இச்சா சச்‌.தியிவிருக்தும்‌. ஞான சத்தியி 
லிருர்‌ தம்‌ வெளிப்படும்‌ பொருள்‌ ; அகத சூரியனிட 
சூட்டி.ற்கும்‌, ஒளிக்கும்‌ விஷயம்‌ அப்படியே. 

இறைவன்‌ இச்சா சத்தியும்‌ சத்சத்தியும்‌ ஒன்றாகிறது 
போல, ஆண்டவனிடமிருக்து ஒரு சூரியனாக வெளிப்‌ 
படுவினால்‌, ஞான சூடும்‌ ஒளியும்‌ ஒன்றாகிறது. 
மண்ணுலகத்து சூரியன்‌ மனிதர்களுக்கு அரச்‌.இிலிருப்ப 
தாகத்‌ தோன்றுகிறது போல, விண்ணுலகத்து சூரியன்‌ 
தேவர்களுக்கு ,தாரமாகவம்‌, ஈடு உயரத்தில்‌ இருப்ப 
தாகவும்‌ தோன்றுஇன்றது. 

தேவலோகத்தில்‌ சூரியனுக்கும்‌  ண்ஷால்‌ ர 
லுள்ள தாரம்‌, அவர்களால்‌ இறைவன்‌ இச்சாசத்தியை 
யும்‌ சித்சத்தியையும்‌ ஏற்பதற்கு தக்தபடி ஓர்‌ 
சோற்றமாயிருக்கிறது. 

தேவர்கள்‌ ஆண்டவனிவிருக்கிறார்கள்‌, ஆண்டவர்‌ அவர்‌ 
களில்‌ இருக்கிறார்‌; தேவர்கள்‌ பெற்றுக்கொள்பவர்ச 
ளானபடியினால்‌, ஆண்டவர்‌ மாத்திரம்‌ சுவர்ச்சமாயிருகச்‌ 
இருர்‌. 

விண்ணுலகத்தில்‌, ஆண்டவன்‌ சூரியனாக தோன்று 
இற இடம்‌ இழக்கு; அ.திலிருச்து மிகுக் இருக்கும்‌ இக்கு 
கள்‌ நிச்சயிக்சப்படுகின்றன. ப்ர 
தேவலோகத்தில்‌ திக்குகள்‌ சூரியனாகிற த அன்பவ்த்ன்‌, 
மிருர்தல்லாமல்‌; ஏற்கைக்குத்‌ தக்கபடி, தேவர்களிட 
மிருக்‌.து ஏற்படுகின்‌ றன. ்‌ 
வானோர்கள்‌ தங்களுடைய முகங்களை தண்ணிக்‌ 
ஆண்டவனிடம்‌ இடைவிடாமல்‌ திருப்பி, இம்மாதிரி 
யாகத்‌ தெற்கு தசையை வலது பக்கத்திலும்‌, வடக்கை 


92 


99 


108 


108 


124 


301ர்‌ 


இடத பச்கத்திலும்‌, மேற்கை பின்புறத்திலும்‌ உடைத்‌ 
தாயிருக்கறார்கள்‌. 


தேவர்களின்‌ மனது, சரீரம்‌, இந்த இரண்டிள்‌ உள்ளான 
வைகள்‌ எல்லாம்‌ சூரியனாகிற ஆண்டவனிடத்தில்‌ 
'இருப்பப்படுகின்‌ றன, 


தன்‌ குணம்‌ எப்படியிருக்தாலும்‌, ஒவ்வொரு ஆவியும்‌ 
தன்னிடம்‌ ஆட்சி கொள்ளும்‌ அன்பிற்கு அம்மாதிரி 
திரும்புகிறான்‌. 


ஆண்டவனிடமிருந்து சூரியனாக புறப்படுகிற தும்‌, 

சவர்க்கத்‌தில்‌ சூட்டையும்‌ ஒளியையும்‌ உண்டாக்குகிறது 
மான பரமஇச்சாசத்தியும்‌ பரம ஞானசத்தியும்‌ பரிசுத்த 
ஆவியாயிருகஇற வெளிப்படும்‌ பி ரானுயிருக்றெது. 


ஆண்டவர்‌ பிரபஞ்சத்தையும்‌, அதிலிருக்கும்‌ ஓவ்‌ 
வொன்றையும்‌, பரம இச்சாசத்‌தியிணிடவம்‌ பரம ஞான 
சத்‌. தியினிடவும்‌ முதல்‌ வெளிப்படும்‌ சூரியனால்‌ 
ருட்டித்தார்‌. 

ஸ்தூல லோகத்து சூரியன்‌ நிர்மலமான நெருப்பா 
யிருக்கிறது, ஆகையினால்‌ உயிரற்றதா யிருக்ெ.து; 
பிசகுருதி அந்த சூரியனிடமிருந்து உற்பத்தியாறபடி 
யினால்‌, உயிசற்றதரயிருக்றத. 


ஒன்று உயிருள்ளதும்‌, மற்றது உயிரில்லாத தமான 
இசண்டு ஆதித்தர்‌ இல்லாமல்‌, எத சிருட்டியும்‌ 


உண்டாகாது. 


சிருட்டியின்‌ முடிவு இறுதியானவைகளில்‌ நிற்கிறது? 
இந்த முடிவு, எல்லா பொருள்களும்‌ சிருட்டிகர்த்தா 
விடம்‌ திரும்ப வேண்டுமென்பதும்‌, ஐக்கயமுண்டாக 
வேண்டுமென்பதாயுமிருக்‌இ றது, 


பிரி வு 


185 


140 


146 


151 


157 


168 


107 


நரர்ர்‌ 
பாகம்‌ 111. 
காரண காரிய வேற்றுமைகள்‌. 
விண்ணுலகத்தில்‌ காற்றுகளும்‌; £ர்களும்‌, தரைகளும்‌, 
ஸ்சால லோகச்திலிருப்பதுபோல இருக்கின்றன ; 
ஆனால்‌ முன்கூறியவைகள்‌ சூக்குமமானவைகள்‌,; பின்‌ 
கூறியவைகள்‌ ஜடமானவைகள்‌. 
அ௮ன்பினிடவம்‌ ஞானத்தினிடவும்‌ தாரதம்மியங்கள்‌ 
இருச்சண்றன 5; ஆகையினால்‌ சூட்டிணிடவும்‌ ஒளியி 
னிடவும்‌, அதனுடன்‌ ஆகாயககளின்‌ தாரதம்மியங்களு 
மிருக்கின்றன. 
காரியப்பாடுகள்‌ உயர்க்த காரியப்பாடுக ளென்றும்‌, அகல 
காரியப்பாடுகளென்றும்‌ இரண்டு விதங்களிருச்ன்றன. 
உயரத்கைச்‌ சேர்க்‌ த கிலைகள்‌ தரினமானவகள்‌ ; முடிவு, 
காரணம்‌, காரியம்‌ என்பதைப்போல்‌, ஒன்துமற்றொன்றி 
விருச்து வரிசைக்‌ இரமச்தில்‌ உண்டாகிறது. 
மல்‌ நிலையானது பின்வரும்‌ நிலைகளின்‌ எல்லா பொ 
ருள்களிலும்‌ எல்லாமாயிருக்றது. 
எல்லா பக்குவங்களும்‌, நிலைகளுடனும்‌ ௮வைகளுக்குச்‌ 
திச்சபடியும்‌, அதிகரித்து ஏறுகின்‌ றன. ட 
ஒன்றன்பின்‌ ஒன்றாய்‌ தொடரும்‌ ஒழுங்கில்‌, முதல்‌ 
நிலை எல்லாவற்றிலும்‌ உயர்க்ததாகவும்‌, முன்றாவது 
எல்லாவற்றிலும்‌ தாழ்க்‌ததாகவுமாகிறது 5; ஆனால்‌, ஏக 
காலத்தில்‌ கடக்கும்‌ ஒழுங்இல்‌ முதல்‌ நிலை, உள்ளுக்குள்‌ 
ளானதாசவும்‌; மூன்றாவது மிசவும்‌ புறம்பானதாகவுமா 
இறத, ப னல 2 
இது.தியான நிலையானது முச்‌இிய நிலைகளை தழுவுகற 
அம்‌, உள்ளே அடக்கிக்‌ கொண்டிருப்பதும்‌, அதற்கு 
௮ஸ்திவாரமான தமாயிருக்ற. 
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111. 


18. 


உரர்ர்ர்‌ 


உயரத்தைச்சேர்ந்த சாரியப்பாடுகள்‌, அவைகளின்‌ இதி 


யானவைகளில்‌,கிறைவிலும்‌ வல்லமையிலுமிருக்கின்‌ றன. 


சருட்டிக்கப்பட்டிருக்கிற எல்லா பொருள்களினுடைய 
மிகவும்‌ பெரியதிலும்‌ சன்னஞ்சிறியதிலும்‌, இரண்டுவித 
காரியப்பாடுகளிருக்கின்‌ றன. ்‌ கர 
ஆண்டவரிடத்தில்‌ மூன்று முடிவற்றதும்‌, இருட்டிக்கப்‌ 
படாததுமான உயரசத்சைச்சேர்ர்த காரியப்பாடுகள்‌ 
இருக்கின்றன; மனிதனிடத்தில்‌ மூன்று முடிவுள்ள தும்‌ 
இருட்டி ச்சப்பட்ட துமான காரியப்பாடுகளிருக்இன்‌ றன. 
உயசத்தைச்‌ சேர்ந்த இந்த மூன்று நிலைகளும்‌ ஒவ்‌ 
வொரு மனிதனிலும்‌ பிறந்தது முதல்‌ இருக்கின்றன 5 
அவைகள்‌ ஒன்றன்பின்‌ ஒன்றாய்‌ இறச்கப்படக்கூடும்‌; 
அப்படி. இறச்கப்படும்போத, மனிசன்‌ ஆண்டவணிலும்‌, 
ஆண்டவன்‌ மனிதனிலும்‌, இருக்கிறார்கள்‌. 

ஞான சோதியானஅ, மனிதனில்‌ மூன்று வனின்‌ 
மூலமாய்‌ பாய்கிறது ; ஆனால்‌ திமைகளை பாவங்களாக 
நீச்ச, மணிதனானவன்‌ ஆண்டவரை எதிர்பார்ச்சற 
வரையில்‌ தவிர, ஞான சூடு அப்படிப்‌ பாயா து. 
பரமார்தீதமாகெ உயர்ந்த நிலை, அவனில்‌ திறக்கப்படா 
விட்டால்‌, மனிதன்‌ ஸ்‌ தாலமானவனாகவும்‌ ஐம்புலனுக்கு 
அடுத்தவனாகவுமாகிரான்‌. 


ஸ்தூல மனிதன்‌ அல்லத அஞ்ஞானியார்‌, ஞானியார்‌ 


என்பது. 

ஞான நிலை இறக்கப்பட்ட ஸ்‌. தால மனிதனிட சுபாவம்‌, 
நான நிலை தஇிறக்கப்படாவிட்டாலும்‌ அது மூடப்பட்‌ 
டிருக்கிற ஸ்தூல மனிசன்‌ சுபாவம்‌. 


ஞான நிலை மூழுமையும மூடப்பட்டிருக்கெற ஸ்தூல 
மனிதன்‌ சுபாவம்‌, 
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றக்‌ 


113 


7, கேவலம்‌ ஸ்தூல மணனிசரிட உயிருக்கும்‌; மிருகத்தின்‌ 


ர்‌. 


1], 


117. 


உயிருக்குமுள்ள வித்தியாசத்தின்‌ சுபாவம்‌. 

மானிட மனதின்‌ ஸ்‌.சால நிலையை சுயமாய்‌ யோடுத்‌ 
தால்‌ தொடர்ச்சியானதாயிருக்கறெது ; ஆஞல்‌ அதிகம்‌ 
உயர்ந்த இரண்டு கிலைகளோடு அன்னுவயப்படுவதால்‌, 
அது உயர்த்சப்பட்டபோது வேறானதாகச்‌ தோன்று 
இறது. 

ஸ்‌.தால மனது, மானிட மனதின்‌ அதிகம்‌ உயர்ந்த 
நிலைகளை மூடிவைக்கறதும்‌, தன்னுள்‌ அடச்சச்சொண்‌ 
டிருப்பது மானதால்‌, ௮து எதிர்தாக்கலானது 5 
அதிகம்‌ உயர்க்த நிலைகள்‌ இறக்கப்படாவிட்டால்‌; ௮.து 
அ௮வைகளுச்கு விரோதமாய்‌ செயல்படுகிறது. ஆனால்‌ 
அப்படி, திறச்கப்பட்டால்‌ அவைகளுடன்‌ சேர்ந்து 
செயல்படுகிற த. ச்‌ 

இமையின்‌ உற்பத்தி, மனிதனுக்கு சொர்தமானதும்‌, 
அறிவுடைமை என்றும்‌, சுதந்திரமென்றும்‌ சொல்லப்‌ 
படுற தமான மனோ சக்திகளை துர்வினியோசம்‌ செய்‌ 
வதால்‌ உண்டாஇறது. 

ஒரு கெட்ட மனிதன்‌ ஈல்ல மணிதனோடு இர்த இரண்டு 
மனோ சச்‌.இகளையும்‌ சமமாய்‌ அனுபவிக்‌ இரான்‌. 

ஒரு கெட்ட மணிதன்‌ திமைகளையும்‌ பொய்களையும்‌ 
ஸ்‌இரப்படுத்த, இச்ச மனோ சக்திகளை துர்வினியோகம்‌ 
செய்கிறான்‌; ஒரு ஈல்ல மனிதன்‌ ஈன்மைகளையும்‌ உண்‌ 
மைகளையும ஸ்திரப்படுத்த அவைகளை உபயோகப்‌ 
படுத்‌ துஇரான்‌. 

தீமைகளும்‌ பொய்களும்‌ ஸ்‌திரப்படுத்தப்பட்டபோது, 
மனிதனில்‌ கிலைப்பாடுடையதாய்‌, அ௮வணிட ஆசைக்கும்‌; 
உயிருக்கும்‌ சேர்ச்ததாய்‌ விடுகிறது. 
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அன்பாகவும்‌, அதனால்‌ உ.பிராகவுமான பொருள்கள்‌ 
சந்த.இியாரில்‌ உடன்பிறந்ததா யிருக்கின்றன. 
பரம்பரையானதும்‌ பின்சம்பாதித்த துமாய இருவிதத்‌ 
திமைகளும்‌ அவைகளின்‌ பொய்களும்‌, ஸ்‌. தூல மனதில்‌ 
வூக்கன்‌ றன. 

தீமைகளும்‌, பொய்களும்‌, பேய்த்தனமுள்ளதும்‌; ஈர 
கத்துக்கு அடுத்ததுமா யிருப்பதாலும்‌, ஈன்மைகளும்‌ 
உண்மைகளும்‌ தெய்வீகமாகவும்‌; சுவர்க்கத்துக்கு 
அடுத்ததாயுமிருப்பதாலும்‌, தீமைகளும்‌ பொய்களும்‌, 
ஈன்மைகளுக்கும்‌ உண்மைகளுக்கும்‌ முழு எதிரிடையி 
விருக்கன்‌ றன. 


. திமைகளிலும்‌, அதிலிருர்து பொய்களிலும்‌ இருக்கப்‌ 


பட்ட ஸ்தூல மனது நரகத்தின்‌ ஒர்‌ உருவமாகவும்‌ 
பிரதிமையாகவு மிருக்திறது. க்‌ 
கரகத்தின்‌ உருவம்‌ அல்லது பிரதிமையா யிருக்றெ 
ஸ்தூல மனது, மூன்று படிகள்‌ மூலமாய்‌ இறக்கு 
இன்றது. 


நரகத்தினிட உருவமாகவும்‌ பிரதிமையாசவு மிருக்இற 
ஸ்தூல மனதின்‌ மூன்று படிகள்‌, சுவர்க்கத்தின்‌ உருவ 
மாகவும்‌ பிரதிமையாகவு மிருக்இற ஆத்மார்த்த மனதின்‌ 
மூன்றுபடிகளுக்கு எதிரிடையாயிருக்இன்‌ றன. 


ஈரகமாயிருக்கிற ஸ்தூல மனது, சுவர்க்கமாயிருக்றெ 
ஆத்மார்த்த மனதுக்கு முழுதும்‌ எதிரிடையானதா 
யிருக்கிறது. 

ஸ்தூல மனதின்‌ மூன்று நிலைகளுக்குச்‌ சேர்ந்த எல்லா 
பொருள்களும்‌ சரீ ரத்தால்‌ செய்யப்பட்ட வேலைகளில்‌ 
சேர்த்துக்கொள்ளப்பட்டிருக்இன்‌ றன. 
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பாகம்‌ 17 
சிருட்டி 

நித்தியமான ஆண்டவர்‌ அதாவது எகோவா என்பவர்‌ 
பிரபஞ்சத்தையும்‌, அங்குள்ள எல்லா பொருள்களையும்‌, 
குணியச்‌.திலிருர்‌சல்லாமல்‌, சன்னிடமிருர்தே ரிருட்டிச்‌ 
சார்‌. 
நித்தியமாயிருக்கும்‌ ஆண்டவர்‌, அதாவது எகோவா 
மனிசனாக யிருந்தகாலொழிய பிரபஞ்சத்தையும்‌ அங்‌ 
இருக்கும்‌ எல்லா பொருள்களையும்‌ ிருட்டித்திருக்க 
மாட்டார்‌. ல 
நித்தியமாயிருச்கும்‌ ஆண்டவர்‌, அதாவது எகோவா 
என்பவர்‌ தன்னிடமே இருச்து பாலோகத்து சூரியனை 
உற்பத்தி செய்து, அதிலிருக்து பிரபஞ்சத்தையும்‌ 
அதிலிருக்கும்‌ எல்லா பொருள்களையும்‌ருட்டி த்தார்‌..... 
இச்சாசத்தியாகுய செய்வமென்றும்‌, ஞானசத்‌.தியாகய 
தெய்வமென்றும்‌, காரிய சித்தியாக தெய்வமென்‌ 
௮ம்‌; ஆண்டவராயிருக்கிற மூன்று பொருள்கள்‌, பரா 
பாரணிடச்திலிருச்சன்றனு; இச்சாசத்தியா யிருச்சிற 
தெய்வம்‌ சூடாகவும்‌, ஞானசத்தியாயிருக்கற தெய்வம்‌ 
ஒளியாகவும்‌, காரிய சித்தியாயிருக்கற தெய்வம்‌ கொள்‌ 
கலமாயிருக்கற ஆசாயமாசவும்‌, இர்த மூன்றும்‌ பரலோ 
கத்து சூரியனுச்கு வெளியே தோன்றுகன்றன. 
பாலோகத்திலும்‌ ஸ்தூல லோகத்திலும்‌ இரண்டிலும்‌ 
மூன்ராயிருக்கறெ ஆசாசங்கள்‌, இறுதியான பொருள்ச 
ளாகும்‌ காலத்தில்‌, உலசத்திலிருச்கும்‌ பொருள்கள்‌ 
போல, பதார்த்தங்களாகவும்‌ ஜடப்பொருள்களாகவும்‌ 


முடிகின்றன. 
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மண்ணுலகங்கள்‌ உண்டாகிற பதார்ததங்களிலும்‌, ஜடப்‌ 
பொருள்களிலும்‌,தெய்லம்‌ என்பதே யாதொன்றுமில்லை, 
அப்படி. யிருக்‌ தும்‌ தெய்வத்தினீடமிருந்தே அவைகள்‌ 
உண்டாயின. வம்‌ 
இருட்டியின்‌ முடிவுகளாயிருக்கிற எல்லா உபயோகங்‌ 
களும, உருவங்களிலிருச்சின்றன; மேலும்‌ அலைகள்‌ 
மண்ணுலகங்களிலிருப்பைத போன்ற பதார்த்தங்களி 
விருக்தும்‌, பூதப்பொருள்களிவிருச்தும்‌, உருவங்களை 
அடைகின்றன. 


. மண்ணுலசகங்களில்‌, ரூபங்களீல்‌ உபயோகங்களை: அல்‌ 


லது உபயோகங்களில்‌ ரூபங்களை உண்டாக்க, ஓர்‌ 
மூயற்சியிருக்கற து. 

உபயோகங்களின்‌ எல்லா ரூபல்களிலும்‌, சிருட்டியின்‌ 
ஒர்வித ஒப்பு இருக்கிறது. 

உபயோகங்களின்‌ எல்லா ரூபங்களிலும்‌ மனிதனிட 
ஒர்‌ ஒப்பனை இருக்கற ௮, 

உபயோகங்களின்‌ எல்லா ரூபங்களிலும்‌ மூடிவற்றதும்‌ 


நித்தியமூமான பொருள்களின்‌ ஐர்‌ ஒப்பனை இருச்‌: 


இறது. ர 
பிரபஞ்சத்‌ திலுள்ள எல்லா பொருள்களையும்‌, உபயோ 
கத்தை அனுசரித்‌ துப்பார்த்தால்‌, ஒப்பனையில்‌ மனிதனை 
ஓத்திருக்ெது; இது கடவுள்‌ ஓர்‌ மனிதனென்பதற்கு 
சாட்சியமாயிருக்இற து. ல 
ஆண்டவரால்‌ இருட்டிக்கப்பட்ட எல்லா பொருள்களும்‌ 
உபயோகங்களா யிருச்சன்றன; மனிதனுக்கும்‌, மணி 
தீன்‌ மூலமாய்‌ அவைகள்‌ உற்பத்தியாகும்‌ ஆண்டவருக்‌ 
கும்‌ சம்பந்தப்பட்ட ௮ ஒழுங்கிலும்‌ கிலையிலும்‌, விஷ 
யத்திலும்‌ அவைகள்‌ உபயோகசங்களா யிருக்கின்றன, 
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சாரத்தை பராமரிக்கும்‌ உபயோகங்கள்‌. 

விவேகத்தை சம்பூர்ணம்‌ செய்யும்‌ உபயோகங்கள்‌. 
ஆண்டவரிட.கிருக் து பரமார்த்சமானதை அடைவதற்கு 
ஏற்ற உபயோகங்கள்‌. ச்‌ 

செட்ட உபயோகங்கள்‌ ஆண்டவரால்‌ சிருட்டிச்கப்பட 


வில்லை; ஆனால்‌ அவைகள்‌ ௩ரகத்தோடு உற்பத்‌ தியாயின. 


பூமியின்‌ பேரில்‌ கெட்ட உபயோகங்கள்‌ என்பதால்‌ 


என்ன அருச்தம்‌ கொள்ளப்படுகிறது. 


. கெட்ட௨ உபயோகங்களாயிருக்கிற எல்லா  டணன்களும்‌ 


சரகத்இிவீரும்சின்றன ; நல்ல உபயோகங்களாயிருச்கிற 
எல்லா பொருள்களும்‌ சுவர்க்கச்திலிருச்இன்றன. 


, ரூக்கும லோகத்திலிருக்து, ஸ்‌. சால லோகத்துக்கு 


தொடர்ச்சியான உட்பெருக்கு இருக்கிற. 


. நரகத்திலிருந்து வரும்‌ உட்பெருக்குகள்‌, அவைக 


ளுடன்‌ அன்னுவயப்படுகிற பொருள்களிருச்சப்பட்ட 
இடங்களில்‌ கெட்ட ௨ பயோகங்களாயிருக்கிற பொருள்‌ 
சளை உணடாக்குகின்றன. 


, அதற்கு மேலான நிலைகளிலிருச்து பிரிச்சப்பட்ட இதி 


யான பரமார்த்த பொருள்‌, இக்த சாரியப்பாட்டை 
உண்டாக்குகிறது. ர 
விருக்ஷரூபமென்றும்‌; பணிலுவிகளிமம்‌, கூறப்படும்‌ 
இரண்டு ரூபங்களில்‌, உட்பிரவேசத்தால்‌ செய்கை சம்ப 
விக்கிறது. 
இரத இரண்டு ரூபக்களும்‌  தட்க்டர்க்போல 
விருத்தியாக்கும்‌ வழி வகைகளை அடைகின்‌ றன. 
இருட்டி க்கப்பட்ட பிரபஞ்சத்தில்‌ தோற்றமுள்ள 
பொருள்கள்‌, பிரகுருதியானது யாதொன்றையும்‌ உண்‌ 
டாச்னெதஇில்லை யென்றும்‌, யாதொன்றையும்‌ உண்‌ 
டாக்குகிறதிலலை என்றும்‌; ஆனால்‌ தெய்வமானது, சுய 
மாயும்‌ பாலோகத்தின்‌ மூலமாயும எல்லா பொருள்களை 
யும்‌ உண்டாக்குகிறதென்றும்‌ சாட்சியிடுகன்றன. 
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பாகம்‌. 3. 
பசு. 
இத்தமென்றும்‌ புத்தியென்றும்‌ சொல்லப்பட்ட இரண்டு 
ஆசயங்களும்‌, வாசஸ்தானங்களுமாகிய இவைகளில்‌ 
தத்தம்‌ அவரிட இச்சாசத்திக்காகவும்‌, புத்தி அவரிட 
ஞானசத்திச்காகவும்‌, ஆண்டவரால்‌ தமக்காகவே மனி 
தனில்‌ ருட்டிக்கப்பட்டு உருவாக்கப்பட்டிருக்கின்‌ றன. 
அன்புக்கும்‌, ஞானத்திற்கும்‌ ஆசயங்களாயிருக்கிற சித்‌ 
மம்‌ புத்தியும்‌, மூளையில்‌, முழுவதிலும்‌ அசன்‌ ஓவ்‌ 
வொரு பாகத்திலுமிருக்கன்றன. ஆகையினால்‌, சரீ ரத்‌ 
தில்‌, முழுவதிலும்‌ ௮சன்‌ ஓவ்வொரு பாகத்திலுமிருக்‌ 


இன்றன. 


, அன்பும்‌ ஞானமும்‌, ஆகையினால்‌ இத்சமும்‌, புத்‌.தியும்‌ 


மனிதனிட உயிராகவே இருக்கின்‌ றன. 


மணிதணிட உயிரானது, அசன்‌ தொடக்கங்சளை மூளை 
களிலும்‌, முடிவுகளை சரீரத்திலும்‌ உடைத்தாயிருக்‌ 
இறது. 


உயிரானது, அதன்‌ தொடச்கங்களிலிருப்பதுபோல 


வே, முழுவதிலும்‌ ஒவ்வொரு பாகத்திலுமிருக்றது. 
இரந்த தொடக்கங்கள்‌ மூலமாக, உயிரானது ஒவ்வொரு 
பாகத்திலுமிருக்து, முழுவதிலும்‌, முழுவதிலுமிருர்‌ ௮, 
ஒவ்வொரு பாகத்திலுமிருக்க றது. 

அன்பு இருக்கறது போல்‌, ஞானமும்‌, அப்படி யேயிருச்‌ 
றது. ஆகையினால்‌ மணிதனும்‌ அப்படியே யிருக்‌ 


சித்தத்திற்கு இருதயத்தோடும்‌, புத்திக்கு சுவாசாசயங்க 
ளோடும்‌, ஒரு அன்‌ னுவயமிருக்இறது. 
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மனதைச்‌ சேர்‌? எல்லா போருல்க ஈம, எத்‌ சச்று2கம்‌ 
புச்திக்கும்‌, சரீரக்சைச்‌ சேர்க்த எல்லா பொருள்களும்‌, 
இருசதயத்துக்கும்‌ சலாசாசயங்களுக்கும்‌ சம்பந்தப்பட்‌ 
டிருக்கின்றன. 

இருசயத்தோடும்‌ சுவாசாசயங்களோடும்‌, சிச்சச்தினிட 
வும்‌ புத்தியிணிடவும்‌ ஒரு அன்னு வயஃிருக்க௦அ, அதி 
லிருச்து சரீரத்தின்‌ எல்லா பொருள்களோடும்‌; மனதின்‌ 
எல்லா பொருள்களீட ஒரு அன்னுவயமிருக்கறெது. 
சத்தமானது இருசயத்தோடு அன்னுவயப்படுிறதென்‌ 
பது. 


. புத்தியானது சவாசாசயங்களுடன்‌ ௮ன்‌ னுவயப்படுகிற 


சென்பது. ல ட ப்‌ ல 


, இத்தத்தையும்‌, பு.ச்‌.கியையும்‌ பற்றியும்‌, ஆகையினால்‌ கூட 


அன்பையும்‌ ஞான த்தைபும்‌ பற்றியும்‌ ௮சேசக இசகசியங்‌ 
கள்‌, இக்ச அன்னுவயத்தின்‌ மூலமாய்‌ ண்டு பிடிக்கப்‌ 
படலாம்‌. ட 0 க்‌ கட்‌ 
மணிதனிட மனது, அவனிட ஜீவனாயிருக்றது; ஜீவ 
ஞானது ஒரு மணிதனாயிருக்கிறது; சரீரமானது, மனது 
அல்லது ஜீவன்‌ உலகத்தில்‌ உணர்ந்து செயல்படுகிற 
புறம்பானதாயிருக்கிறது. 

சரீரச்துடன்‌ ஜீவ ஆன்மாவின்‌ சேர்ச்கையானது, 
அவனிடஇருதயச்‌ தடனும்‌,சுவாசாசயங்களுடனும்‌, ௪2 
தத்தினிடவும்‌, புத்தியிணிடவும்‌ அன்னுவயத்தின்‌ மூல 
மாய்‌ உண்டாஇறது; வேறாகுதல்‌ அப்படி அ௮ன்னுஉயப்‌ 
படாவிட்டால்‌ உண்டாகிறது... 

தத்சத்தைப்‌ பற்றியும்‌ புத்தியைப்பற்றியும்‌, அல்லது 
அன்பைப்பற்றியும்‌ ஞான த்சைப்பற்றியும்‌, ஆகையினால்‌, 
மனிதனிட ஆன்மாவைப்பற்றியும்‌ தெரிச்துக்கொள்ளச்‌ 
கூடிய எல்லா பொ ருள்களும்‌, சத்தத்துடன்‌ இருசயச்‌ 


ஸர 
ஆர 
௩ல்‌ 


982 


பே 
ஸே 
ல 


11. 


117, 


17 


97]. 


711. 


ஏர 


இணிடலம்‌, சவாசாசயங்களோடு புத்தியினிடவும்‌; 


அன்னுலயச் திலிருஈ அ தெரிக்‌ துகொள்ளலாம்‌. டட 


அன்பு அல்லது சித்தம்‌ மணிதிட உயிராகவே .பிருக்‌ 
கிறது, 

அன்பு அல்லது சத்தம்‌ மானிட ரூபத்‌ துக்கும்‌, மானிட 
ரூபத்துக்குச்‌ சேர்ந்த எல்லா பொருள்களுக்கும்‌, இடை 
விடாமல்‌ பிரசவ வேதனைப்படுகறெது. 

அன்பு ௮ல்லஅ சித்தம்‌, ஞானம்‌ அல்லது புத்தியுடன்‌ 
விவாகம்‌ செய்துகொள்ளாமல்‌, அசன்‌ மானிட ரூபத்‌ 
இன்‌ மூலமாய்‌ எதையும்‌ செய்ய சத்தியில்லாசசா யீருக்‌ 
கிறது. ஷ்‌ 

அன்பு அல்லது த்தம்‌, ஞானம்‌ அல்லது பத்தியா 
யிருக்றெ பின்வரும்‌ மனைவிக்கு ஒரு வீட்டை அல்லது 
மணமஞ்சத்தை தயார்‌ செய்கிறது. 

அன்பு அல்லது சத்தம்‌, கானம்‌ அல்லது புத்தியுடன்‌ 
ஒன்றுபட்டு செயல்பட சக்தி யுண்டாக, அதன்‌ மானிட 
ரூபத்தில்‌ எல்லா பொருள்களையும்‌ தயார்‌ செய்கிறது, 
விவாகம்‌ முடிந்தபின்‌, முதல்‌ புணர்ச்யொனது, 
தெரிக்துகொள்ளும்‌ பொருட்டு கொள்ளும்‌ அசையின்‌ 
மூலமாய்‌ உண்டாூறெது. அதிலிருக்‌ த, உண்மையி 
னிடத்து அன்பு உற்பவிக்கிற து. 

இரண்டாவது புணர்ச்சி, புத்தியுடன்‌ தெரிச்துகொள்‌ 
ஞூ.ம்‌ ஆசையின்‌ மூலமாய்‌ உண்டாகிறது, அதிலிருந்து 


உண்மையை இறிதல்‌ உண்டாூறெது. 


111.மூன்றாவது புணர்ச்சி உண்மையை பார்ச்கும்பொருட்டு 


கொள்ளாம்‌ ஆசையின்‌ மூலமாய்‌ உண்டாகிறது, அதி 
லிருர்து சிச்தனைஉற்பவிக்றெது, 
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13. அன்பு அல்‌ து 2 த்தம்‌ நச்சு மூன்று பணர்ச்‌ சி ரல்‌, 
அசன்‌ இச்திரிய ஞானமுள்ள உயிரிலும்‌ அதன்‌ 
செய்கையுள்ள உயிரிலுமிருக்கிற து, ட 00 

26. அன்பு அல்லது சிச்சம்‌ ஞானம்‌ அல்லது புத்தியை 
தன்‌ வீட்டின்‌ எல்லா பொருள்களிலும்‌ அழைத்துக்‌ 
கொண்டுபோ௫றது. ர] டட 

1. அன்பு அல்லது சிச்கம்‌, ஞானம்‌ அல்லது புத்தியுடன்‌ 
ஐக்கியப்பட்டால்‌ ஒழிய, யாதொன்றையும்‌ செய்கிற 
தில்லை. வட 409 

2611. அன்பு அல்லது சத்தம்‌, ஞானம்‌ அல்லது புத்தியுடன்‌ 
தானே சேர்ச்துகொள்ளுகிறது,; ஞானம்‌ அல்லது புத்‌ 
தியை பரஸ்பரமாய்‌ சேர்ச்திருச்ச செய்கிறது, ட 410 

21111. ஞானம்‌ அல்ல புத்தி, அன்பினால்‌ அதற்கு கொடுக்கப்‌ 
பட்ட சக்இ.பினால்‌ உயர்த்தப்படவும்‌, சுவர்க்கச்தி 
விருர்‌ அவரும்‌ வெளிச்சத்திற்குச்‌ சேர்ச்த பொருள்களை 


பெற்றுச்கொள்ளவம்‌, அவைகளைப்‌ பார்க்கவும்‌ சக்தி 


யுள்ளதாயிருக்கற த. 413 
36177. அன்பு அல்லது சத்தம்‌ அதன்‌ துணைவியை அந்த 
அளவு கே௫த்தால்‌ உயர்த்தப்படவும்‌, சுவர்க்கத்தி 
விருக்து வரும்‌ சூட்டைச்‌ சேர்க்ச பொருள்களைப்‌ பெற்‌ 
அக்கொள்ளவும்‌, அம்மாதிரியே சக்தியுடையதா யிருக்‌ 
414 


கிறது. ம்‌ ழு 
3317. அல்லாவிட்டால்‌, அன்பும்‌ சச்சமும்‌, ஞானம்‌ அல்லது 
புத்தியைத்‌ தன்னுடன்‌ ஒன்றுபட்டு செயல்பட ௮சன்‌ 
உன்ன தத்திலிருக்து பின்னுக்கு இழுக்கிறது. டக்ம0 
3671. அவைகள்‌ சேர்க்து உயர்த்தப்பட்டால்‌, அன்பு அல்லது 
சித்தம்‌ ஞானத்இனால்‌ புத்தியில்‌ சத்தப்படுத்தப்படு 


கிறது. டட 109 


1௭7111 


ர. சேர்த்து உயர்ச்சப்படாவிட்டால்‌. பை முல்ல ௪ 
சிச்தம்‌ புத்தியிலும்‌, புத்தியினாலும்‌; அசச்தமாச்கப்‌ 
படுகிறது. ச 


20/11, புச்தியில்‌, ஞானத்தினால்‌ ஈத்தப்படுச்தப்பட்ட அன்பு 
ரூச்குமமானதாகவும்‌, ௮திச ருக்குமமானதாகவு 
மாகிறது, 

31%, புதிதியிலும்‌, புத்தியினாலும்‌ அசுத்தப்படுத்சப்பட்ட 
அன்பானது, ஸ்‌.தாலமானதாசவும்‌, இக்திரிய சம்பந்த 
மானதாகவும்‌, சரீர சம்பர்தமானதாகவும்‌ ஆகிறது. 

22%. பகுத்தறிவுடைமை என்று சொல்லப்படும்‌ விவேகத்‌ 
துடன்‌ அறியும்‌ சக்தியும்‌, ச.தக்திரம்‌ என்று சொல்லப்‌ 
படும்‌ செயல்படும்‌ சக்தியும்‌, இன்னும்‌ மிகுக்திருக்‌ 
இன்றன. ல ட்‌ 

2:31. சூக்கும அன்பும்‌, அதி சூக்கும அன்பும்‌, அயலானிடச்‌ 
அம்‌, ஆண்டவணிடத்தும்‌ காண்பிக்கும்‌ அன்பாயிரும்‌ 

* இறது; ஸ்‌. கால அன்பும்‌ இக்‌இிரிய சம்பதமான அன்பும்‌, 
உலகத்தையும்‌ தன்னையும்‌ சே௫ித்தலாயிருககற த. 

32611. சிச்சக்துடனும்‌ புத்தியடனம்‌, அவைகளின்‌ சேர்க்கை 
யுடனும்‌ இருப்பதுபோல்‌, தருமத்துடனும்‌, விசுவாசத்‌ 
அடனும்‌, அலைகளின்‌ சேர்ச்சையுடனும்‌ விஷயம்‌ ஒ?ே 
மாதிரி யிருக்கிறது. ட எ க 
கருப்பம்‌ தரித்த பிறகு மனிசனிட ஆரம்ப உருவத்தின்‌ 


சுபாவம்‌, ஸ்‌ 
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பு து பசு பாச விளக்கம்‌ 


பம்ச்குஜ்‌ 1, 


பதி 
அன்பு மனிதன்‌ உயிர்‌, 


1. மனிதனுக்கு ௮ன்பென ஒர்பொரு ஞண்டென்னு தெரி 
யும்‌. அனால்‌ ௮து என்னவென்று அவனுக்குத்‌ தெரியாத. ஒரு 
வன்‌ என்னை கேட௫க்கிறரானென்றும்‌, ௮சசன்‌ குடிகளை கே௫த்‌ 
இறானென்றும்‌, குடிகள்‌ அரசனை கே௫க்கிரார்களென்றும்‌, புரு 
ஷனும்‌ பெண்ஜாதியும்‌, தாயும்‌ பிள்ளைகளும்‌ ஒருவரை ஒரு 
வர்‌ நே௫ிக்கறார்களென்றும்‌, மேலும்‌ இன்னவன்‌ தன்‌ தேசத்‌ 
தையும்‌, தன்னகரத்தாளையும்‌, தன்‌ அயலானையும்‌ கே௫ிக்களு 
னென்றும்‌, ௮ங்கனமே, ஒருவனைக்‌ குறிக்காமல்‌ பொருள்க 
ளைப்பற்றி பேசுங்கால்‌ ஒருவன்‌ எதோ ஓன்றை கே௫க்‌இிரு 
னென்றும்‌ சாதாரண சம்பாஷணையில்‌ கூறப்படும்போ.து, மனி 
தீனுக்கு அன்பு என்பது ஓர்‌ பொருளென்று தெரியும்‌. ஆனால்‌, 
அன்பென்பது பிரதிதின சம்பாஷணையில்‌ அவ்வளவு வியாப 
கமாயிருந்தா அம்‌, அது என்னவென்று யாருக்கும்‌ சாதாரண 
மாய்‌ தெரியாது. மனிதன்‌ அந்த விஷயத்தை யோ௫க்கும்‌ 
போது, அதைக்குறித்து யாதொரு மனோபாவனையையும்‌ உண்‌ 
டாக்க முடியாதபடியினால்‌, ௮து சூனியமென்றாவது, பார்வை 
யினாலும்‌, கேள்வி மூலத்தினலைம்‌, பரிசத்தினலும்‌,சம்பாஷணை 


2 பதி பசு பார விளக்கம்‌ 

யினாலும்‌, ஒருவனை இயக்குகிற ஒரு பொ குளென்‌.றம்‌ 
சொல்லுஇருன்‌. மனிதனுக்கு அன்பானது அவனிட உயிராக 
வே யிருக்றெதென்றும்‌, அவன்‌ முழு சரீரத்தினிடமும்‌, சக்‌ 
தனைகளிடமும்‌, சாதாரண உயிராகமட்டுமல்லாமல்‌, வை 
களின்‌ விவரணங்களுக்கும்‌ உயிராயிருக்கி றதென்றும்‌ முழு 
மையம்‌ தெரியாது. ஞானமுள்ளவன்‌ இந்த உண்மையை பின்‌ 
வரும்‌ அலோசனைகளால்‌ அறித்துகொள்ளுகிறான்‌. அன்புக்கு 
சேர்ந்த ஆசையை நீர்‌ நீக்கவிட்டால்‌, நீர்‌ எதையாவது நினைக்க 
முடியுமா, எதையாவது செய்ய முடியுமா? அன்பைச்‌ சேர்ந்த 
ஆசை குளிர்‌ படுமளவு, சிந்தனையும்‌, பேச்சும்‌, செய்கையும்‌ 
குளிர படுவதில்லையா? ஆசை சூ? பமெளவு, அவைகளும்‌ சூடு 
படுற தில்லையா ? அனால்‌, ஒரு ஞானி, ௮ன்பானஅ, மனிதன்‌ 
உயிரென்இிற ஞானத்தினால்‌ அல்லாமல்‌, இவைகளின்‌ அனுப 
வத்தினால்‌ தெரிந்து கொள்ளுகிறான்‌. 

9. மனிதனிட. உயிசானது அன்பென்௮ தெரிர்தாலொ 
ழிய அது என்னவென்று யாருக்கும்‌ தெரியாது. இது தெரி 
யாவிடில்‌, சந்தனையானது உயிரின்‌ முதல்‌ பலஞைவும்‌, இக்‌ 
இரிய ஞானமும்‌ செய்கையும்‌ உயிரின்‌ இரண்டாவதுபலனாகவு 
மிருந்தபோதிலும்‌, ஒருவன்‌, மனிதனிட ஜீவன்‌ உணர்வதும்‌ 
சேட்டிப்பது மாத்திரமென்றும்‌, மற்றவன்‌, சந்திப்பது என்‌ 
றும்‌ ஈம்பலாம்‌. சிந்தனையானது உயிரின்‌ முதற்பலன்‌ என்று 
கூறப்பட்டது; ஆனால்‌ சிந்தனையானது உள்ளானதாயும்‌ உள்‌ 
ளுக்குள்ளானதாயு மிருக்கக்கூடும்‌. அன்றியும்‌ வெளியான 
தாகவும்‌, அ.திச வெளியான தாகவும்‌ இருக்கக்கூடும்‌. முடிவு 
களை அறிதலாகிய உள்ளுக்குள்ளான இத்தனை மெய்யாய்‌ உயி 
ரின்‌ மூதற்பலனாயிருக்கிறது. ஆனால்‌ உயிரின்‌ அளவுகளை 
.ஆலோசிக்கும்போது இவவிஷயங்களைப்பற்றி இன்னும்‌ பின்‌ 


னர்‌ அதிகம்‌ கூறப்படும்‌. ல்‌ 


பதி 5 


8. அன்பு, மனிதனிட உயிராக இருக்கும்‌ கருத்தை. ; 
பூலோக சூரியனிட சூட்டிலிருந்து தெரிந்து கொள்ளலாம்‌. .. 
இந்த சூடானது பூமியின்‌ பேரிலுள்ள எல்லா கந்தமூலங்‌ 
களுக்கும்‌ ஒர்வித பொது உயிரென்று நன்ாய்‌ தெரிந்திருக்‌ 
றது. வசர்தகாலத்தில்‌ இந்த சூடானது அதிகமாகும்‌ 
போது, எல்லாவித செடிகளும்‌ பூமியிலிருர்‌.து தோன்றி, இலை 
களாலும்‌, பின்னர்‌ புஷ்பங்களாலும்‌, கடைசியில்‌ கனிகளா 
லும்‌, அலங்கரிக்கப்பட்டு, இவ்விதமாய்‌ ஓர்விதத்தில்‌ உயிரோ 
டிருகன்றன. ஆனல்‌ இல்யுதிர்‌ காலத்திலும்‌, மாரிகாலத்தி 
௮ம்‌, சூடு விலயெபோது, செடிகள்‌, தங்கள்‌ உயிரின்‌ இந்த 
அடையாளங்கள்‌ நீக்கப்பட்டு, ழே விழுகின்றன. மனித 
னிட அன்பும்‌ அம்மாதிரியே இருக்கிறது. ஏனென்ளால்‌, 
அன்பும்‌, சூடும்‌ ஒன்றோடொன்று அன்‌ னுவயப்படுகிற து; 
அதனால்‌ கூட அன்பு சூடாயிருக்கிறது. 

கடவுள்‌ மாத்திரம்‌, அதனால்‌ ஆண்டவரும்‌, அவர்‌ உயி 
ராகவே இருப்பதால்‌ அன்பாகதானே யிருக்கிறார்‌; ஆனால்‌ 
தேவர்களும்‌ மனிதரும்‌ உயிரை ஏற்பவர்களா யிருக்கிறார்கள்‌. 

4, இத கடவுள்‌ பராமரிப்பு, உயிர்‌ என்பவைகளைக்‌ 
குறித்த நூல்களில்‌ அதிகமாய்‌ தெளிவிக்கப்படும்‌. இக்கே 
பிரபஞ்சத்துஃகுக்‌ கடவுளாகிய ஆண்டவர்‌ சிருட்டிக்கப்படாத 
வரும்‌ முடிவற்றவருமானவரென்றும்‌, மனிதனும்‌, தேவனும்‌ 
சிருட்டிக்கப்பட்டவரும்‌ முடிவுள்ளவர்களென்றும்‌ மட்டும்‌ 
கூறுவோம்‌. அந்த ஆண்டவர்‌ இிருட்டிக்கப்படாதவரும்‌ 
முடி வற்றவருமானபடியினால்‌, யேகோவா என்று சொல்லப்‌ 
பட்ட சொரூப நிலை இறைவஞைவும்‌, உயிரேயாகவும்‌, தம்மில்‌ 
தாமே உயிராகவு மிருக்கிறார்‌. பரம்பொருள்‌ ஒன்றாகவும்‌, 
பகுக்கக்‌ கூடாதவருமாக இருப்பதால்‌, அந்த இருட்டிக்‌ 
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கப்படாதவரும்‌, முடிவற்றவருமாயெ அந்த சிவமாக. 
தசானேயும்‌ உயிராகத்தானேயும்‌ இருக்கும்‌ பொருளி' 
லிருந்து எந்த மனிதனும்‌ நேராய்‌ இருட்டிக்கப்பட முடி 
யாது) ஆனால்‌, பரம்பொருள்‌ அவைகளில்‌ இருக்கும்படி 
யாக உருவாக்கப்பட்ட, சிருட்டிக்கப்பட்டதும்‌ முடிவு பெற்ற 
பொருள்களிலிருக்‌ த, மனிதன்‌ இருட்டிக்கப்படவேண்டும்‌. 
மனிதர்களும்‌, தேவர்களும்‌ அவ்வகையினரானபடியினால்‌, 
அவர்கள்‌ உயிரை ஏற்பவர்களா யிருக்கிறார்கள்‌. ஆகையினால்‌, 
கான்‌ உயிரை ஏற்பவனல்லாமல்‌ உயிசே என்று எந்த மனித 
வைது நினைக்கும்படி. ௮வ்வளவு துர்நெறி காட்டப்பட இடம்‌ 
கொடுத்தால்‌, அவனை, தான்‌ ஒரு கடவுள்‌ என்கிற எண்ணத்‌ 
இலிருந்து நீக்கமுடியாது, ஒரு மனிதன்‌ தான்‌ ஒரு உயிராக 
இருக்கிறானென்று அறிதலும்‌, ஆகையினால்‌ தான்‌ ஒரு உள்‌ 
பொருளென்று ஈம்புதலுமாகய விஷயம்‌ போலி நியாயத்தி 
னால்‌ உண்டாஇறெது ; ஏனென்றால்‌, அுணைஃகாசணத்தில்‌, 
முதல்‌ காரணம்‌ அதனோடு ஒன்றாக அல்லாமல்‌ வேறு வித 
மாய்‌ அ.தியப்படுகிறதில்லை. இறைவன்‌ தம்மில்‌ தாமே உயி 
ராக இருக்கிறாரென்று, யோவானில்‌ தாமே க ற்பிக்‌இருர்‌. 
 பிதாவானவர்‌ தம்மில்‌ தாமே ஜீவனுடையவரா யிருப்பது 
போல்‌ குமாரனும்‌ தம்மில்‌ தாமே ஜீவனுடையவரா யிருஃகும்‌ 
படி. ௮ருள்‌ செய்திருககறுர்‌. (17. 26), அவர்‌ தான்‌ 6 ஜீவ 
ஞகைவே ”' இருக்கறாசென்றும்‌ கூட கூ.றஇஞர்‌. (யோவான்‌ 
261. 29; 281. 6). மேல்‌ கூறியதிலிருந்து (பிரிவுகள்‌ 1௮ 2) 
தோன்‌ ற:கறபடி,, உயிரும்‌ அன்பும்‌ ஒன்றாயிருப்பதால்‌, இறை 
வன்‌, தான்‌ உயிராகத்தானே யிருப்பதால்‌, அ௮ன்பாகத்தானே 
இருக்கிறாரென்று ஏற்படுது. 

9. இதுபுத்திக்கு எட்டவேண்டுமானால்‌, பரம்போருள்‌ 
தன்‌ சுய சொரூபத்தில்‌ அன்பாயிருப்பதால்‌, அதாவது பரம 


பதி த 


அன்பானபடியினால்‌, சுவர்க்கலோகத்தில்‌ தேவர்கள்‌ மூன்பாக 
ஒரு சூரியனைப்போல்‌ தோன்றுஇருரென்றும்‌, அத்த சூரியனி 
லிருந்து சூடும்‌ ஒளியும்‌ புறப்படுதிறதென்றும்‌, அ திலிருந்து 
புறப்படும்‌ சூடு, அதன்‌ சத்தில்‌ ௮ன்பென்றும்‌, அதிலிருந்து 
புறப்படும்‌ ஒளி, அகன்‌ சத்தில்‌ ஞானமென்றும்‌, தேவர்கள்‌ 
அந்த பரமார்த்த சூட்டையும்‌, அந்த பரமார்த்த ஒளியையும்‌ 
ஏற்பவர்களாயிருக்குமளவு, அ௮ன்புகளாகவும்‌ ஞானங்களாக 
வும்‌ இருக்கரறார்களென்றும்‌, அந்த அன்பும்‌ ஞானமும்‌: தங்க 
ளிட மிருந்தல்லாமல்‌ கடவுளிட மீருந்து வந்ததென்றும்‌ தீர 
தெரிந்திருக்க வேண்டும்‌. அந்த பரமார்த்த சூடும்‌, ஒளியும்‌, 
தேவர்களிடத்தில்‌ பாய்க்து அவர்களை இயக்குவதுமட்டு மல்‌ 
லாமல்‌, மனிதர்களிடத்தில்‌ அவைகளை அவர்கள்‌ எவ்வளவு 
ஏற்பவர்களா யிருக்கிறார்‌சளா அதற்கு தக்கபடி. சென்று, 
அவர்களை இயக்குகின்றன. அவர்கள்‌ ஏற்கும்‌ சக்தி, கடவு 
ளிடத்திலும்‌ அயலானிடத்திலும்‌ செலுத்தும்‌ அன்புக்கு 
சரியாயிருக்கிறது. இந்த சூரியன்தானே அல்லது பரம 
அன்பு, அதின்‌ சூட்டினாலும்‌, ஒளியினாலும்‌ தன்னிடமிருந்தே 
யாரையும்‌ நேராய்‌ சிருட்டிக்கமுடியாது; எனென்றால்‌, அப்படி 
சிருட்டிக்கப்பட்ட எவனும்‌ இறைவனாக3வ யிருஃகிற தன்‌ 
இயல்பில்‌ அன்பாகயிருப்பான்‌. ஆனால்‌ பூலோக சூரியன்‌ தன்‌ 
னிட சூட்டினலும்‌, ஒளியினாலும்‌, பூமியில்‌ நேராய்‌ தழைப்பு 
களை உற்பத்தி செய்யமுடியாமல்‌, சூட்டினாலும்‌, ஒளியினாலும்‌ 
அ உள்ளே யிருக்கக்கூடியதும்‌, கந்தமூல பதார்த்தங்களை 
உண்டாக்கக்கூடியதுமான பூமியின்‌ பதார்த்தங்களிலிருக்து 
அவைகளை உற்பத்தி செய்வது?பால்‌, இந்த சூரியன்‌ சூட்டை 
யும்‌ ஒளியையுமே ஏற்றுக்கொள்ளும்படி உருவாக்கப்பட்ட 
பதார்த்தங்களிலிருந்தும்‌, பொருள்களிலிருந்தும்‌ சிருட்டிக்கக்‌ 
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கூடும்‌. சுவர்க்கமும்‌ நாகமும்‌ எனும்‌ நாலில்‌ 116---14(0 வரை 
யிலுள்ள பிரிவுகளில்‌ இறைவனிட பரமஅன்பு பரமார்த்த 
உலகத்தில்‌ ஒர்‌ சூரியனைப்போல்‌ தோன்‌றறெதென்றும்‌, 
தேவர்கள்‌ அன்பும்‌ ஞானமும்‌ அடைகிற பரமார்ந்த சூடும்‌ 
ஒளியும்‌ அந்த சூரியனிடத்திலிருந்து புறப்படிறதென்றும்‌ 
அறிந்து கொள்ளலாம்‌. 

6. மனிதன்‌ உயிராயில்லாமல்‌, உயிரை ஏற்றுக்கொள்‌ 
பவனாயிருப்பதால்‌, ஒரு மனிதன்‌ தன்‌ தகப்பனால்‌ கருப்ப உற்‌ 
பத்தி என்பது, உயிரை உற்பத்தி செய்தலல்லாமல்‌, உயிரை 
ஏற்றுக்கொள்ள சக்தியுடைய பிரகமமான தும்‌, மிகவும்‌ சுத்தி 
யானதுமான உருவத்தை தரித்தலாகமட்டு மிருக்கற து) அத 
னுடன்‌, ஓர்‌ மூலம்‌ அல்லது ஆரம்பம்‌ போல்‌, தன்‌ ஒழுங்கலும்‌ 
பிரமாணத்திலும்‌ உயிரை ஏற்றுக்கொள்ள இசைந்த பொருள்‌ 
களையும்‌ உபகரணங்களையும்‌ கருப்பையில்‌ படிப்படியாய்‌. 
சேர்க்கப்படுதன்றன. 


பரம்போருள்‌ இடவரைக்‌ குட்பட்டதல்ல, 


7. தெய்வம்‌ அல்லது கடவுள்‌ இடவசைக்‌ குட்படா 
தவரென்பது, அவர்‌ எங்கும்‌ நிறைந்தவராயும்‌, உலகத்த 
அள்ள ஓவ்வொரு மனிதனிடத்தி அம்‌, சுவர்க்கத்திலுள்ள 
ஓவ்வொரு தேவனோடும்‌, சுவர்க்கத்துக்குக்‌ ழ்‌ உள்ள ஸ்தூல: 
சரீசமில்லாக அன்மாக்களோடும்‌ இருந்தாலும்‌, ஜட.மான கருத்‌ 
இனால்‌ மட்டும்‌ ரெ௫க்க முடியாது. அனால்‌ பரமார்த்த கருத்‌ 
இல்‌ அப்படி செய்ய முடியும்‌. ஸ்தூல பாவளையில்‌ இட-.வரை 
ஏற்பட்டிருப்பதால்‌, ௮ தனால்‌ அது இரஇக்கப்பட முடியாது... 
ஏனெனில்‌ உலகத்திலுள்ள பொருள்களிலிருக்து ௮து உண்‌ 
உாக்கப்படுகிறது ; அவைகளில்‌ ஒவ்வொன்றிலும்‌ எல்லாவத்‌ 
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திலும்‌, கண்களுக்குத்‌ தெரியும்படி. இடமிருக்றெது. அங்கே 
பெரியதும்‌ சிறியதுமான ஒவ்வொன்றும்‌ இடவரைக்‌ குட்பட்‌ 
டது ; அங்கே நீண்டதும்‌, அசலமானதும்‌, உயரமானதுமான 
ஒவ்வொன்றும்‌ இடவசைக்‌ குட்பட்டது; சுருங்கச்‌ சொல்லில்‌ 
அங்கே ஓவ்வொரு அளவும்‌, வடி.வழும்‌, சாயலும்‌ இடவரைக்‌ 
குட்பட்டது. ஆதலால்‌, தெய்வம்‌ எங்கும்‌ நிறைந்ததென்று 
சொல்லப்படும்போது, தெய்வம்‌ இடவரைக்‌ குட்பட்டதல்ல 
வென்று, ஸ்தூலமான கருத்தில்‌ மாத்திரம்‌ இர௫ிக்க மடியா 
தென்ற கூறப்படுறது. ஆனாலும்‌, மனிதன்‌ ஸ்தால பாவனை 
யில்‌ கொஞ்சமாவது பரமார்த்த ஒளியை ஏற்றுக்கொண்டால்‌, 
ஸ்தூல இந்தனையால்‌ இதை இிர௫க்கக்கூடும்‌. ஆகையால்‌, 
பரமார்த்த பாவனையைப்பற்றியும்‌, அதிலிருந்து உண்டாகும்‌ 
சிந்தனையைப்பற்றியும்‌, சிலது முதலில்‌ சொல்லப்படவேண்‌ 
டும்‌. பரமார்த்த பாவனை இடத்துடன்‌ சம்பந்தப்பட்டதல்ல, 
நிலைமையின்பேரில்‌ முழுமையும்‌ நிற்ெறது. நிலைமை என்பது, 
அன்பிற்கும்‌, உயிருக்கும்‌, ஞானத்துக்கும்‌, ஆசைகளுக்கும்‌, 
அவைகளின்‌ சந்‌தோஷங்களுக்கும்‌, பொதுவாய்‌ ஈன்மைக்கும்‌ 
உண்மைக்கும்‌ பொருந்தியிருக்கிறது. இவைகளைக்‌ குறித்த 
பரமார்த்த பாவனைக்கும்‌, இடத்துக்கும்‌ யாதொரு சம்பந்தமு 
மில்லை. ௮து மேலான, ௮து அதன்‌ 8ம்‌ உள்ள இடம்‌ 
சம்பந்தமான கருத்துகளை, சுவர்க்கம்‌ பூமியைப்‌ பார்ப்பது 
போல்‌, பார்க்கிறது. 0 'தவர்களும்‌, அசரீர ஆன்மாக்களும்‌, 
உலகத்திலுள்ள மனிதர்களுக்கு சமமாய்க்‌ கண்களால்‌ பார்க்‌ 
இறபடியினாலும்‌, பொருள்கள்‌ இடவசைக்குட்படாமல்‌ பாக்க 
முடியாதபடியினாலும்‌, ௮வர்கள்‌ இருக்கப்பட்ட சூக்கும 
உலகத்தில்‌ இடங்கள்‌ பூமியிலுள்ள இடங்களைப்போல்‌ 
தோன்றுகின்றன ; ஆயினும்‌ அவைகள்‌ இடங்களல்ல; தோற்‌ 
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றங்களாயிருக்கன்றன. பூமியின்‌ பேரிலிருப்பதுபோல்‌ அவை 
கள்‌ நிலைபடுத்தப்பட்டும்‌ நிச்சயப்படுத்தப்பட்டுமில்லை அவை 
களை நீட்டவும்‌ குறுக்கவும்‌ கூடும்‌; அவைகளை வேறு 
இடத்துஃகு மாற்றவும்‌, வேருக மாற்றவும்‌ கூடும்‌; ஆகையால்‌, 
அளவினால்‌ அவைகளை நிச்சயிக்க முடியாதபடியினால்‌, அவை 
கள்‌ அந்த உலகத்தில்‌ எந்த ஸ்‌.தூல பாவனையாலுமட்டும்‌ இர 
இக்க படமுடியாது. ஆனால்‌ அவைகள்‌ பரமார்த்த கருத்தினால்‌ 
மட்டும்‌ ரெ௫ிக்கப்படக்கூடும்‌. இடசம்பந்தமான தூரங்களைக்‌ 
குறித்த பரமார்த்த கருத்தும்‌, தங்கள்‌ நிலமைகளை அணு 
சரித்து உடன்பாடுகளாகவும்‌, ஓப்பனைகளாகவுமிருஃகிற 
ஈன்மை அல்லது உண்மையின்‌ தூரங்களைக்‌ குறித்த கருத்தும்‌ 
ஒன்றா யிருக்கின்றது. 

8. இந்தப்‌ பிரதிக்கனைகளால்‌, ஒரு மனிதனைவன்‌ 
ஸ்தூலபாவனைகளால்‌ மட்டும்‌, தெய்வம்‌ எங்கு முளதென்‌ 
௮ம்‌, அங்கனமாயினும்‌ இடவரைக்‌ குட்பட்டதல்லவென்றும்‌ 
இர௫க்க முடியாதென்றும்‌, தேவர்களும்‌ ௮௪£ர ஆன்மாக்க 
ளும்‌ இதை தெளிவாய்‌ சகிக்கிறார்களென்றும்‌, ஆதலால்‌ 
ஒரு மனிதனும்‌ கூட தன்னிட சிந்தனையில்‌ பரமார்த்த ஒளி 
யில்‌ கொஞ்சம்‌ ஏற்றுக்கொண்டால்‌, ௮தை இர௫இக்கலாமென்‌ 
அம்‌, வெளிப்படும்‌. ஒருமனிதன்‌ இங்கனம்‌ ஏன்‌ இரஇக்கலா 
மென்பதற்குக்‌ காரணம்‌, ௮வனிட சரீரம்‌ அல்லாமல்‌ அவன்‌ 
ஆன்மா, ஆதலால்‌ அவனிட ஸ்தூலபாகமன்றி பரமார்த்த 
பாகம்‌ நினைககறெதென்பதாயிருக்கற து. 

9. இதை அநேகர்‌ கரடக்காததற்குக்‌ காரணம்‌, அவர்‌ 
கள்‌ ஸ்‌ தூலப்பொருள்களை சே௫க்றொர்களென்ப தும்‌,ஆதலால்‌ 
அந்த ஸ்தூலமானதற்கு மேற்பட்டு பரமார்த்த ஒளியில்‌ தல்‌ 
கள்‌ புத்தியின்‌ சிந்தனைகளை ஏற்ற இஷ்டப்படவில்லை என்‌ 
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பதுமா யிருக்கிறது; இவ்வண்ணம்‌ செய்யாதவர்கள்‌, கடவு 
ளைக்குறித்துகூட இடவரசைக்குட்பட்டுமட்டும்‌ நினைக்கவேண்டி 
யிருக்ெத$; இடவரைக்குட்பட்டு கடவுளை நினைத்தல்‌ என்‌ 


பது, பிருகருதியின்‌ பண்பாயெ விரிவிலிருந்து நினைத்தலாகும்‌. 


தெய்வம்‌ இடவசைக்‌ குட்பட்டதல்லவென்கிற அறிவும்‌ அனு 
பவமும்‌ இல்லாவிடில்‌, இங்கே எடுத்துக்கொண்ட விஷப்‌ 
களாகிய அன்பும்‌ ஞானமுமாயிருக்கிற தேய்வ உயிரைப்‌ 
பற்றி யாதொன்றும்‌ அறிந்துகொள்ள முடியா தாகை 
யால்‌ இது முன்னர்க்‌ கூறவேண்டி நேரிட்டது; அகவே, 
பின்‌ தொடர்ச்சியாக கூறப்படும்‌, தெய்வ பராமரிப்பு, சர்வ 
வியாபகத்துவம்‌, முற்று மாணரர்தல்‌, மூடிவிலாற்றலுடைபை, 
வரம்பின்மை, நித்தியத்துவம்‌ முதயைவைசகளைக்‌ குறித்து மிக 
வும்‌ கொஞ்சம்‌ தான்‌ அறிந்து கொள்ளப்படச்‌ கூிம்‌. 

10. சூக்கும உலகத்தில்‌ தூல3லாகத்தில்‌?பால்‌ சமமாய்‌ 
இடங்களும்‌, அகல்‌ தூசங்களும்‌ தோன்றுகின்றனவென்று 
சொல்லப்பட்டது; ஆலை அந்த தூசங்கள்‌ அன்புக்கும்‌ 


, ஞானத்துக்கும்‌ அல்லது ஈன்மைக்கும்‌ உண்மைக்கும்‌ சேர்ந்த 


இரை ம 


பரமார்த்த உறவுகளுக்குத்‌ தக்கபடி. தோற்றங்களா யிருக்கன்‌ 
றன. அதனால்தான்‌, ஆண்டவன்‌ எங்கும்‌ தேவர்களோடு பர 
மண்டலங்களிலிருக்தா லும்‌, சூரியனைப்போல்‌ அவர்களுக்கு 
மேல்‌ உயரத்தில்‌ தோன்றுஇரார்‌. அன்பையும்‌ ஞானத்தையும்‌ 
எற்றுஃ்கொள்ளுதல்‌ அவரோடு உறவை உண்டாக்குகிறபடி, 
யினால்‌, ௮ந்த ஏற்கையின்‌ நிமித்தம்‌ தேவர்கள்‌ ௮இக சமீப 
உறவிலிருக்கும்‌ சுவர்க்கங்கள்‌ ௮இக தூரத்திலிருஃ்கும்‌ உறவி 
லிருப்பவைகளை விட அவருக்கு சமீபமாக இருப்பதாகத்‌ 
தோன்றுகின்றன. இந்த காரணத்‌இனால்தான்‌, மூன்றாயிருக்‌ 
இற சுவர்க்கங்கள்‌ ஒன்றிலிருந்து மற்றவை வேறுவேருயிருக்‌ 
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இன்றன; அம்மாதிரியே, ஒவ்வொரு சுவர்க்க3லாகத்தின்‌ கூட்‌ 
டங்களு மிருக்கன்றன; மேலும்‌, அவைகளுக்கு கீழ்‌ உள்ள 
நரகங்களும்‌ அன்பையும்‌ ஞானத்தையும்‌ தள்ளுதலுக்குத்‌ 
தக்கபடி. தூரத்திலிருக்கன்றன. முழு உலகத்திலும்‌, தங்க 
ளிலும்‌, தங்சகளோடும்‌ ஆண்டவ எஸிருக்கப்பட்ட மனிதரு 
டன்‌ விஷயம்‌ அம்மாதிரி இருக்கிறது; ௮ண்டவன்‌ இடவரைல்‌ 
குட்பட்டவர்‌ அல்ல என்கிற உண்மையினு3லை2ய இது 
ஏற்படுகிறது. 
கடவுள்‌ மனிதனாகவே யிருக்கிறார்‌ 

11. எல்லா பசமண்டலங்களிலும்‌ கடவுளைக்‌ குறித்த 
பாவனை, மனிதன்‌ என்பதே தவிர வேஜளொன்றுமில்லை; சுவர்ஃக 
லோகம்‌ முழுவதும்‌, ஒவ்வொரு பாகமும்‌, உருவத்தில்‌ மனித 
ஞை இருக்கிறதென்பதும்‌, தேவர்களோடு இருக்கும்‌ தெய்வம்‌ 
சுவர்க்கத்தை எற்படுத்துகிறதென்பதும்‌, இந்தனையானது 
சுவர்க்க உருவத்தை அனுசரித்து இருக்கிறதென்பதும்‌ இதற்‌ 
குக்‌ காரணமாயிருக்கிறது. ஆகையினால்‌, கடவுளைக்குறித்து, 
வேறு விதமாய்‌ தேவர்கள்‌ நினைக்க முடியாது, அதனால்தான்‌, 
சுவர்க்கக்தோடு இணைக்கப்பட்ட உலகத்திலுள்ள யாவரும்‌, 
தாங்களே அந்தரங்கமாய்‌ அல்லது தங்களிட ஆன்மாவாலேயே 
மட்டும்‌ நினைத்தால்‌, அம்மா திரியாகவே கடவுளைப்பற்றி நினைக்‌ 
கிறார்கள்‌. கடவுள்‌ ஓர்‌ மனிதனாயிருக்கறாரென்டுற கார 
ணத்தினால்‌, எல்லா தேவர்களும்‌, ஆன்மாக்களும்‌ பரிபூரண 
மான வடிவத்திலுள்ள மனிதர்களா யிருக்கறார்கள்‌. மிகப்‌ 
பெரியதிலும்‌ சின்னஞ்‌ இரியதிலும்‌ ஒரேமாதிரி யிருக்க. 
சுவர்க்கத்தின்‌ வடிவம்‌ இதற்குக்‌ காரணமாயிருக்கறெது. சுவர்க்‌ 
கம்‌ முழுவதும்‌, ஒவ்வொரு பாகமும்‌, உருவத்தில்‌ மனிதனைப்‌ 
போலிருக்கற தென்பதை சுவர்க்கமும்‌ நரகமும்‌ எனும்‌. 
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நூலில்‌ 59 மதல்‌ 87-வது வரையிலுள்ள பிரிவுசளிலும்‌, 
சுவர்க்கத்தின்‌ உருவத்தை அனுசரித்து இந்தனைகள்‌ இருக்‌ 
கின்றன வென்பதை 208, 204 பிரிவுகளிலும்‌ காணலாம்‌. 
மனிதர்கள்‌ ஆண்டவனிட சாயலாகவும்‌ ரூபத்தின்படியும்‌ 
சிருட்டிக்கப்பட்டிருந்கிறார்களென்பது, ஆதி ஆகமம்‌ ]. 26, 
27-வது பிரிவுகளில்‌ தெரிது. 3மலும்‌ அந்த கடவுள்‌ 
மனிதனைப்‌ பால்‌ ஆபிரகாமாலும்‌, மற்றவர்களாலும்‌ பார்க்கப்‌ 
பட்டிருக்கிறார்‌. பூர்வ காலத்தாரில்‌ ஞானி முதல்‌ ௮அஞ்ஞானி 
வரையில்‌ எல்லாரும்‌ டவுளை, மனிதனைப்‌ போலல்லாமல்‌ 
வேறவிதமாய்‌ நினைவில்லை. கடைசியில்‌, அசேக கடவுளர்‌ 
களை, ஆதேன்ஸ்‌ நகரத்திலும்‌, ரோம்‌ ஈகரத்திலும்‌ செய்தது 
போல்‌, அவர்கள்‌ கொழ ஆசம்பித்தபோ ௮, அவர்களெல்லாம்‌ 
அவைகளை மனிதர்களாக ஆரா இத்தார்கள்‌. இவைகளெல்‌- 
லாம்‌, கொஞ்ச காலத்துக்கு முன்‌ பிரசுரம்‌ செய்த ஓர்‌ சிறிய 
நாலிலிருந்து பின்தொடரும்‌ அனுபவங்களால்‌ தெளிவாக்க 
லாம்‌. 

பிரபஞ்ச சிருஷ்டிகர்த்தாவாகிய ஒரு கடவுளை ஏற்றுக்‌ 
கொண்டு அவரை முக்கயமாய்த்‌ தொழுகிற ஆபிரிக்கா தேசத்‌ 
தாரும்‌, கிறிஸ்தவர்‌ ௮ல்லாத இதர சமயத்தாரும்‌ கடவுளைக்‌ 
குறித்துமனிதனாக கருதுகிறார்கள்‌; யாருக்கும்‌ கடவுளைப்பற்றி 
வேறுபாவனை யிருக்கமுடியாதென்று அவர்கள்‌ சொல்லு 
இருர்கள்‌. ஈடு ஆகாயக்திலுள்ள ஓர்‌ சிறிய மேகத்தைப்போல்‌ 
கடவுளிருக்கிறா ரென்கிற கருத்தை அநேக ஜனங்கள்‌ கொள்‌ 
ஞூரார்களென்று அவர்கள்‌ கேள்விப்பட்டபோது, இந்த 
ஜனங்கள்‌ எங்கே யிருக்கிறார்களென்று அவர்கள்‌ கேட்டார்‌ 
கள்‌; இறிஸ்தவர்களில்‌ அ௮ப்பேர்ப்பட்டவர்க எளிருப்பதாகச்‌ 


சொல்லப்பட்டபோது, அது முடியாத காரியமென்று நிரா. 
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கரிக்கிறார்கள்‌. அனால்‌ வேதத்தில்‌ கடவுள்‌ தர்‌ ஆவி என்ற 
'சொல்லப்படுவதால்‌, அவர்களுக்கு இந்த கருத்து உண்டா 
இறதென்று தெரிவிக்கப்படுரெர்கள்‌. அவ்வித ஜனங்களுக்கு 
ஜீவ ஆன்மாக்களும்‌ தேவர்களும்‌ மனிதர்களென்று தெரியாத 
படியினால்‌, அவர்கள்‌ ஜீவ ஆன்மா ஐர்விக மேகமென்று 
நினைக்கரர்கள்‌, அப்படி.யிருந்தாலும்‌, அவர்களிட பரமார்த்த 
கருத்து ஸ்தூலக்‌ கருத்துடன்‌ ஒத்திருக்றதாவென்று சோ 
,தனைசெய்ததில்‌, ஆண்டவன்‌ சுவர்க்கத்துக்கும்‌ பூமிக்கும்‌ சட 
வுளென்று! அகத்தில்‌ ஒத்துக்கொள்ளுகறெவர்களிடத்‌்தில்‌, 
௮ ஒரேமாதிரி இல்லையென்று கண்டுபிடிக்கப்பட்டது. 
கிறிஸ்தவர்களில்‌ ஓர்‌ மூப்பன்‌ தேய்வ மனிதனைப்பற்றி 
எவனுக்கும்‌ ஓர்‌ பாவனை இருக்க முடியாதென்று சொல்லு 
வதை கான்‌ கேட்டிருக்கிறேன்‌ ; கிறிஸ்தவரல்லாத இதர 
சமயத்தார்‌ பலரிடத்திலும்‌, அதிக மதிகமாய்‌ உள்‌ கோக்க 
முள்ளவர்களில்‌ ஒருவர்‌ பின்னர்‌ ஒருவரிடத்திலும்‌, வர்‌ 
களுக்குப்‌ பின்‌ அவர்களிட சுவர்க்கங்களுக்கும்‌ கடைஇயில்‌ 
கிறிஸ்தவ சுவர்க்கத்துக்கும்‌, அவனைக்‌ கொண்டுபோவதை 
கான்‌ பார்த்தேன்‌ ; எல்லாவிடத்திலும்‌, கடவுளைக்‌ குறித்து 
அவர்களிட உள்‌ நோக்கம்‌ என்னவென்று தெரிச்தகொள்ள 
அவனுக்கு அருள்‌ செய்யப்பட்டது. அவர்கள்‌ கடவுளை 
ஓர்‌ மனிதனைப்போலல்லாமல்‌ வேற விதமாய்‌ நிளைக்கவில்லை 
_யென்று அவன்‌ சொன்னான்‌. அது தேய்வ மனிதனைக்‌ 
குறித்து நினைக்கும்‌ பாவனைக்கு ஒத்திருந்தது." 

12. அதேனேசியல்‌ என்பவர்‌ ஏற்படுத்திய திரியேகத்‌ 
துவமெனும்‌ கொள்கையில்‌, கடவுளை ஓர்‌ மனிதனாகக்‌ கூறப்‌ 
பட்டிருப்பதால்‌, கிறிஸ்துவ லோகத்தில்‌ பாமர 
கடவுளை மனிதஞகை பாவிக்ரர்கள்‌. ஆனால்‌ 


ஜனங்றள்‌ 


அவர்களைவிட 
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அதிக புத்தியுள்ளவர்கள்‌ கடவுள்‌ கட்புலனுக்கு எட்டாதவ 
சென்று சொல்லுகரர்கள்‌. கடவுள்‌, ஓர்‌ மனிதனாக பரமண்‌ 
டலத்தையும்‌ பூமியையும்‌ எப்படி. சிருஷ்டிச்சக்கூடுமென்றும்‌,, 
அவர்‌ பிரபஞ்சத்தில்‌ எங்கும்‌ எப்படி. நிறைந்திருக்கக்கூடு 
மென்றும்‌ ரெ௫க்க அவர்களால்‌ முடியாதபடியினால்‌, இம்மா 
திரி நினைக்கருர்கள்‌. தெய்வம்‌ இடவரைக்‌ குட்பட்டதல்ல 
வென்று தெரியா திருக்கெறவரையில்‌, புத்திக்கு எட்டாத, 
இன்னும்‌ ௮8௧ விஷயங்கள்‌ நிற்கும்‌. ஆனால்‌ ஆண்டவனை 
மட்டும்‌ ௮ணுகுஇறவர்கள்‌, தேய்வ மனிதனை,இம்மாதிரியாகச்‌. 
கடவுளை ஓர்‌ மனிதகை நினைக்கக்கூடும்‌. 

18. சமயத்துக்கும்‌ ஆராதனைக்கும்‌ சேர்ந்த ஒவ்வொன்‌ 
௮ம்‌, கடவுளுக்கு சம்மந்தப்பட்டிருப்பதால்‌, எந்த சமயத்‌ 
தைச்‌ சேர்ந்தவர்களுக்கும்‌ கடவுளைக்‌ குறித்த பாவனை இந்தனை 
யில்‌ அந்தரங்கமான தென்பதிலிருக்து கடவுளைக்‌ குறித்து: 
திருத்தமான அபிப்பிராயம்‌ கொள்ளல்‌ எம்மட்டும்‌ முக்கிய: 
மானதென்று விசதமாஇறது, சமயத்துக்கும்‌ ஆராதனைக்கும்‌ 
சேர்ந்த ஒவ்வொன்றிலும்‌ கடவுளானவர்‌ பொதுவாயும்‌ குறிப்‌ 
பாயுமிருப்பதால்‌, அவரைக்‌ குறித்து, இருத்தமான அபிப்‌: 
பிராயமிருந்தாலொழிய சுவர்க்கலோகங் களோடு எவ்வித ௪ம்‌ 
பந்தமும்‌ வைக்க முடியாது. இக்க காரணத்‌ துல்காகதான்‌.. 
பரமார்த்த உலகத்திலுள்ள ஒவ்வொ தேசத்தாரும்‌, கடவுளை 
மனிதனகைக்கொள்ளும்‌ பாவனைக்குத்‌ தக்கபடி. இடம்‌ கொடுக்‌ 
கப்படுகிரார்கள்‌; எனென்றால்‌, ஆண்டவன்‌ அதில்‌ அல்லாமல்‌, 
வேறுஎந்த பாவனையி லுமில்லை. இறந்தபின்‌ மனிதனிட உயிரின்‌ 
நிலைமை, அவன்‌ கடவுளைக்‌ குறித்துக்‌ கொள்ளும்‌ கருத்துக்‌ 
குத்‌ தக்கபடி. இணங்குகிறதென்பது, இந்த பிரமேயத்துக்கு 
எதிரிடையான தலிருக்தும்‌, அதாவ கடவுளை நிராகரித்தல்‌ 
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ஈரகத்தை உண்டாக்குகிறதென்பதிலிருந்தும்‌ இறிஸ்கவ௫ லகத்‌ 
தில்‌ அண்டவனுடைய தெய்வத்தன்மையை ம அத்தலாகற 
தென்பதிலிருந்தும்‌ வெளிப்படையாய்த்‌ தெரிகிறது, 


தேய்வ மனிதனில்‌ சோருபமும்‌ தடத்தமும்‌ 
வேறாய்‌ ஒன்று, 


14. சொரூபமிருக்கும்போது தடத்தமுமிருக்கெது ; 
ஒன்று மற்றொன்‌.றுக்கு பிரத்தியேகமா யிருக்க முடியாது, 
சொரூபம்‌ தடத்தினால்‌ அறியப்படுறெது. அதறகு பிரத்தி 
யேகமாய்‌ அறிய முடியாது, வெளிப்படாத ஒரு சொரூபம்‌ 
இருக்குமாவென்றம்‌, ஒரு சொரூப பொருளிலிருந்து தவிர 
ஏந்த தடத்தபொருளுமிருக்குமாவென்றும்‌ யோடத்தால்‌, இது 
புத்திக்கு எட்டும்‌, ஒன்று மற்றொன்‌ றிருந்தால்மட்டும்‌ இருக்க 
வும்‌, மற்றது இல்லாமல்‌ முடியாதாசையால்‌, அவைகள்‌ ஒன்‌ 
நென்றும்‌, ஆனால்‌ வேறாய்‌ஒன்றென்றும்‌ ஏற்படுகிறது. அவை 
கள்‌ அன்பையும்‌ ஞானத்தையும்‌ போன்று வேய்‌ ஒன்ரயிருக்‌ 
கின்றன; அன்புகூட சொருபமாயும்‌, ஞானம்‌ தகடத்தமாயு 
மிருக்கிறது; ஞானத்தில்‌ தவிர அன்பு ஜிவிக்காது ; 
அம்மாதிரியே அன்பிலிருந்து தவிர ஞானம்‌ ஜீவிக்காது5; 
ஆசையால்‌, அன்பு ஞானத்‌ திலிருக்கும்போ து, ௮] 
வெளிப்பட்டு நிற்றெது. செய்கையிலில்லாமல்‌ சிந்தனை 
யில்‌ அவைகள்‌ நிஜமாகவே கு றிகொள்ளக்கூடும்படியாய்‌ 
ஏகமாய்‌ இந்த இரண்டு மிருக்கன்றன. அவைகள்‌ செய்கை 
யிலில்லாமல்‌ இர்தனையில்‌ கு றிகொள்ளலாமாகையால்‌, அவை 
களைவேருய்‌ ஒன்றென்று! கூறப்படுகின்றன. தேவமனிதனால்‌ 
சொருப நிலையும்‌ தடத்த நிலையும்‌ கூட, ஆன்மாவையும்‌ சரீத்‌ 
தையும்‌ போன்று, வேரய்‌ ஒன்முயிறுக்தன்றன. சரீர 
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மின்றி அன்மா பெ ககா 373 அம்மா இரியே, சரீரம்‌ ஆன்மா 
வின்றி யிருக்க முடியாது, தெய்வ சொரூப மென்பதி 
னால்‌, தெய்வ மனிதனிட தெய்வ ஆன்மாவென்று அருத்தம்‌ 
கொள்ளப்படுறது. தெய்வதடத்த மென்ப.இனால்‌ தெய்வசரீ 
ரம்‌ என்று அருத்தம்‌ கொள்ளப்படுகிற அ. சரீரத்துக்கு பிரத்‌ 
'தஇியேகமாய்‌ ஆன்மா தோன்றி, நினைத்து, அறியக்கூடுமென்ப.து 
போலி நியாயங்களிலிருக்து உற்பவிக்கிற ஓர்‌ பிழை; எனென்‌ 
முல்‌, உலகத்தில்‌ சுமந்த ஸ்தூல போர்வைகளை புறத்திலெறிர்த 
பிறகு, ஒவ்வொரு மனிதனிட ஆன்மாவும்‌, சூட்சும சரீரத்தில்‌ 
நிலைக்கு. 

12. சொரூபமான பொருள்‌ வெளிப்பட்டால்‌ ஒழிய 
சொரூபம்‌ பொருளாகா.து. ஏனென்றால்‌, இதற்கு முன்னிட்டு 
அது ஒரு உருவத்திலில்லை. ௮ ஒரு உருவத்திலில்லாவிட்‌ 
டால்‌, அதற்கு குணமில்லை; குணமில்லாதது சூனியம்‌, ஒரு 
சொரூபப்‌ பொருளிலிருந்து வெளிபடுவ:, ௮து சொரூபப்‌ 
பொருளிலிருந்து வந்தது என்றெ காரணத்தினால்‌, அந்த 
சொரூபப்‌ பொருளோடு ஒன்றாறது. அதனால்‌ ஒன்றாக ஐக்‌ 
கியம்‌ உண்டாகிறது; அதனால்தான்‌ ஒன்று மற்றொன்ஜோடு 
பரஸ்பரமாய்‌ ஐக்யெப்படுகறெது, ஒன்று தன்னிலிருப்பது 
போல, மற்றதின்‌ ஒவ்வொன்றிலு மிருக்கிறது. 

16. இவைகளினால்‌ கடவுள்‌ ர்‌ மனிதனென்றும்‌, ௮ 
னால்‌ அவர்‌ தன்னிலிருந்தே வெளிப்படாமல்‌ தன்னில்‌ தானே 
இருக்கும்‌ கடவுளென்றும்‌ தோன்றும்‌. தன்னில்‌ தானே நிலை 
படும்பொருள்‌ எல்லா பொருள்களையும்‌ உண்டாக்கும்‌ 


-கடவுளாயுமிருக்இளர்‌. 
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தேய்வ மனிதனிடத்தில்‌ முடிவற்ற போருள்கள்‌ 
வேறாய்‌ ஒன்றாயிருக்கின்றன. 

17. கடவுள்‌ முடிவற்றவரென்ற கூறப்படுகறதினால்‌ 
அவர்‌ முடிவற்றவரென்று நன்றாய்‌ தெரிந்திருக்க. ஆனால்‌, 
முடிவற்றவர்‌ ௮வசேயானபடியினால்‌, ௮வர்‌ முடிவற்றவரென்று 
சொல்லப்படுகிறார்‌. அவர்‌ தானே சொரூபப்‌ பொருளாகவும்‌, 
தடத்த பொருளாகவுமிருக்கும்‌ காரணத்தினால்மட்டு மல்லா 
மல்‌ அவரிடத்தில்‌ முடிவற்றப்‌ பொருள்க ளிருப்பதா லும்கூட 
மூடிவற்றவராயிருக்கிறார்‌. முடிவற்ற பொருள்கள்‌ தன்‌ 
னிட மில்லாமலிருக்கும்‌ முடிவற்றவர்‌, பெயருக்கு மாத்திரம்‌ 
முடிவற்றவராயிருப்பார்‌. இந்த சொற்களோடு சேர்ந்த 
ஸ்தூல அபிப்பிராயத்தின்‌ பொருட்டு அ௮வரிடத்திலிருக்கும்‌ 
முடிவற்ற பொருள்கள்‌ முடிவற்ற அநேக மென்றும்‌, முடிவற்ற 
எல்லாமென்றும்‌ சொல்ல முடியாது) ஏனென்றால்‌, முடிவற்ற 
அகேகம்‌ என்கற ஸ்தூல அபிப்பிராயம்‌ எல்லைப்‌ படுத்தப்‌ 
பட்டதாகவும்‌,முடிவற்ற எல்லா மென்பது, நிஜமாகவே எல்லை 
யில்லாததாயு மிருக்றது. அப்படியிருந்தாலும்‌, அறு 
பிரபஞ்சத்தின்‌ எல்லைக ளுடன்‌ சம்பந்தப்பட்டி ருக்கிறது. 
ஆகையால்‌, ஒரு மனிதன்‌ சந்தனைபை சுத்தம்‌ செய்தலிலைம்‌ 
சமீபித்தலினாலும்‌, அவனிட பாவனைகள்‌ ஸ்‌.தூலமாயிருப்ப 
தால்‌, கடவுளிடத்தில்‌ முடிவற்றப்‌ பொருள்களைக்‌ காணமாட்‌ 
டான்‌ ; ஆனால்‌ ஒரு வானவன்‌. சூட்சும பாவனையிலிருப்ப 
தால்‌, இல்விதம்‌ சுத்தம்‌ செய்தலினாலும்‌ சமீபித்கலினைம்‌, 
மானிட உணர்ச்சிக்கு மேல்பட சக்தியுள்ளவனாஇரன்‌ ; ஆயி 
னம்‌ அந்தப்‌ பொருளை அவன்‌ சேரமாட்டான்‌. 

18. கடவுள்‌ ஒரு மனிதனென்று நம்புற ஒவ்வொரு 
வனும்‌, அவரிடத்தில்‌ முடிவற்ற பொருள்கள்‌ இருக்கின்றன 


பதி மரி 
(வென்று கனக்குள்ளே நிச்சயித்றுக்‌ கொள்கிறான்‌. அவர்‌ மணி 
தறானபடியினால்‌ அவருக்கு ஒரு சரீரமும்‌, சரீரத்துக்கேற்ற 
யாவு மிருக்ன்றன; இம்மாதிரியாக அவருக்கு ஒருமுகமும்‌, 
மார்பும்‌, வயிரும்‌, இடுப்புகளும்‌ பாதங்களுமுண்டு; ஏனென்‌ 
.மூல்‌, இவைகள்‌ இல்லாமல்‌ அவர்‌ ஒருமனிதனாகார்‌. அவ 
ருக்கு இவைக ஸஎிருக்கறபடி.யினால்‌, கண்களும்‌, . காதுகளும்‌, 
நாசித்‌ துவாரங்களும்‌, வாயும்‌, காவும்‌ கூட அவருக்குண்டு. 
மேலும்‌ இருதயத்தைப்‌ போன்றும்‌, சுவாசாசயத்தைப்‌ போன்‌ 
௮ம்‌, ஓர்‌ மனிதனுக்குளுள்ள அவயவங்களும்‌ இவைகள்‌ 
பேரில்‌ சார்ந்திருக்கும்‌ பாகங்களும்‌, இவைகள்‌ எல்லாம்‌ 
சேர்ந்து, ஓர்‌ மனிதனை மனிதனாக்குகிறது. சிருஷ்டிக்கப்பட்ட 
மனிதனில்‌ இந்தப்‌ பொருள்கள்‌ அநேக மிருக்கின்றன. அவை 
களின்‌ நிர்மாணங்களை யோடத்தால்‌ எண்ணுக்‌ கடங்காதவை 
களா யிருக்க்றன. ஆனால்‌ தேவ மனிதனில்‌ இவைகள்‌ முடி 
வற்றதாயும்‌ யாதொரு குறைவற்றதாயு மிருக்கன்றன: ஆகை 
யினால்‌ அவர்‌ மூடி.வற்ற பரிபூரணரசா யிருக்கிறுர்‌. கடவுள்‌ 
மனிதனாயிருக்றெபடியாலும்‌, மனிதன்‌ தமது சாயலாகவும்‌, 
தமது ரூபத்தின்படியேயும்‌ சிருஷ்டிக்கப்பட்டதாக அவர்‌ 
சொன்னபடியாலும்‌, இருஷ்டிக்கப்படாத தேவமனித.க்கும்‌, 
சிருஷ்டிக்கப்பட்ட மனிதனுக்கும்‌ உவமானப்‌ படுத்தினோம்‌. 
(ஆதியா. 1]. 26, 27.) 

19. கடவுளிடத்தில்‌ முடிவற்ற பொருள்களிருக்கின்‌ 
றன வென்பது தேவர்களுக்கு, தாங்கள்‌ இருக்கப்பட்ட சுவர்க்‌ 
கங்களிலிருந்து அதிக வெளிப்படையாய்த்‌ தோன்றஇறது. 
அயுதங்கள்‌ அயுதங்கள்‌ கணக்கான தேவர்களால்‌ நிறைந்த 
முழு சுவர்க்கமும்‌, தன்‌ வழக்கமான உருவத்தில்‌ ஓர்‌ மனிதனா 
யிருக்கெ.து. இறியதாயினும்‌ பெரியதாயினும்‌ சுவர்க்கத்தின்‌ 
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ஒவ்வொரு கூட்டமும்‌ அம்மாதிரியே யிருக்கிறது. ஓர்‌ தேவன்‌, 
மிகவும்‌ சிறிய உருவத்தில்‌ சுவர்க்கமாயிரும்‌இதபடியினால்‌,. 
அவனும்‌ கூட மனிதனாயிருக்கிறான்‌, விஷயம்‌ அப்படி யிருக்கற 
தென்பது சுவர்க்கமும்‌ நரகமும்‌ எனும்‌ நாலில்‌ 51-முதல்‌ 87 
வரையிலுள்ள பிரிவுகளில்‌ காணலாம்‌. வானோர்கள்‌ அடை 
யும்‌ தெய்வத்தின்‌ பொருட்டு, சுவர்க்கமானது முழுமையும்‌ 
ஒவ்வொரு பாகத்திலும்‌, ஒவ்வொருவரிலும்‌, அவ்வித உரு 
வத்திலிருக்கறது. ஏனென்றால்‌, ஒர்‌ வானவன்‌ தெய்வத்தி 
னின்று அடைவதற்குத்‌ தக்கபடி, பரிபூரண உருவத்தில்‌ 
அவன்‌ ஒரு மனிதனாயிருக்கிறான்‌. அகையால்கான்‌ தேவர்‌ 
கள்‌ கடவுளிருப்பதாகவும்‌, கடவுள்‌ அவர்களிலிருப்பதாக 
வும்‌, மேலும்‌, கடவுள்‌ அவர்களுக்கு எல்லாமாய யிருக்கிற 
தாகவும்‌ சொல்லப்படுஇன்றன. எுவர்க்கத்‌இல்‌ எத்தனை 
பொருள்களிருக்வெறனவென்று விவரிக்க முடியாது; தெய்‌ 
வமே சுவர்க்கமாறெ படியாலும்‌ , அந்த தெய்வத்திலிருந்து 
இந்த எண்ணற்ற பொருள்கள்‌ வெளிப்படுறெபடியா லும்‌,. 
கடவுளாயிருக்இற அதே மனிதனிடத்தில்‌,முடிவற்ற பொருள்‌ 
களிருக்கன்றன வென்று தெளிவாயிருக்கறெது, 
20. பலன்களிலிருந்தும்‌ அதன்‌ அன்னுவயங்களிலிருக்‌ 
தும்‌ இதை ஆலோ௫க்குல்கால்‌, சிருஷ்டிக்கப்பட்ட பிரபஞ்சத்‌ 
திலிருந்து அதே அனுமானம்‌ கொள்ளலாம்‌. ஆனால்‌, இது 
இர௫க்கப்படுவதற்கு முன்‌, அந்த விஷயம்‌ திருஷ்டாந்தப்படுத்‌ 
கப்பட வேண்டும்‌. 
- 21. கண்ணாடியில்‌ பார்ப்பதுபோல்‌, சுவர்க்கத்திலும்‌ 
வானோர்களிடத்திலும்‌, மனிதரிடத்திலும்‌ தோன்‌றஇத தெய்வ. 
மனிதனிடத்தில்‌ முடிவற்ற பொருள்க ளிருக்கிறபடியாலும்‌,. 
“ தேய்வ மனிதன்‌, மேலே 7, 8, 9, 10 பிரிவுகளில்‌ கூறியபடி 
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இடவரைக்‌ குட்படாதவ ரானபடியாலும்‌, கடவுள்‌ சர்வ வியா 
பக.ராகவும்‌, சர்வஞ்‌ ஞத்துவமுள்ளவராகவும்‌, சர்வ பசாமரிப்‌ 
புள்ளவராகவும்‌; எப்படி. இருக்கக்கூடுமென்றும்‌, ஒரு மனி 
தனாக எல்லா பொருள்களையும்‌ எப்படி சிருஷ்டிக்கக்கூடுமென்‌ 
அம்‌, தானே இருஷ்டித்த பொருள்களை அவைகளின்‌ ஒழுங்‌ 
இல்‌ எப்படி. சந்ததமும்‌ வைக்கக்கூடுமென்றும்‌ கொஞ்சமட்‌ 
டும்‌ அறிந்து ரெ௫ிக்கப்படலாம்‌. 

22. முடிவற்ற பொருள்கள்‌ தேய்வ மனிதனில்‌ வேருக 
ஒன்றாயிருக்றெதென்பது, மனிதன்‌ மூலமாய்‌ ஓர்‌ கண்ணாடி, 
யில்‌ பார்ப்பதுபோல அறிந்து கொள்ளக்கூடும்‌. மேற்கூறிய 
படி, மனிதனில்‌ எண்ணற்ற பொருள்களிருக்கன்றன; ஆயி 
னும்‌, மனிதனைவன்‌ இப்பொருள்களை ஒரு பொருளாக 
உணருறான்‌. அவனுக்கு, அவனிட. மூளைகளைப்பற்றியும்‌, 
இருதயத்தைப்பற்றியும்‌, சுவாசாசயங்களைப்பற்றியும்‌ பித்தா 
சயத்தைப்பற்றியும்‌, மண்ணீரல்களைப்பற்றியும்‌, பான்கிரியாஸ்‌ 
என்னும்‌ அவயவத்தைப்பற்றியும்‌ யாதொரு இந்திரிய ஞான 
முமில்லை. அவன்‌ கண்களையும்‌, காதுகளையும்‌, நாவையும்‌, 
அன்னசையத்தையும்‌, ஜனிப்பிக்கும்‌ அவயவங்களையும்‌ உள்‌ 
பாகங்களின்‌ மற்றவைகளையும்‌ உருவாக்கும்‌, கணக்கிட முடி 
யாத பொருள்களைப்பற்றியும்‌, அவனுக்குத்‌ தெரியாது; இந்தப்‌ 
பொருள்களைப்பற்றி அவனுக்கு இந்திரிய ஞானமில்லா தபடி. 
யினால்‌, அவன்‌ அவனுக்கு தோன்றுகிறபடி. ஒருவனாக யிருக்‌ 
இரான்‌. ஒன்றுகூட குறைவு படக்கூடாதபடி. இந்த பொருள்க 
ளெல்லாம்‌ ஓர்‌ வடிவத்திலிருப்பது அதற்குக்‌ காரணமாயிருக்‌ 
இறது. ஏனென்றால்‌, மேலே, 4, 5, 0, பிரிவுகளில்‌ காண்பித்த 
படி. ௮து கடவுளிடமிருந்து உயிரை ஏற்றுக்கொள்ளுகற 
ஒருருவமா யிருக்கிறது. இவ்வித ஓர்‌ அவயவத்திலிருக்கும்‌. 
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எல்லா பொருள்களின்‌ ஒழுங்கிலிருக்தும்‌, சம்பக்கத்திலிருக்‌ 
அம்‌, அது எண்ணற்ற பாகங்களாக அல்லாமல்‌ ஜர்‌ பொருள்‌ 
என்றே ஓர்‌ மனோபாவனை உண்டாகிறது, மனிதனில்‌ 
ஒன்றைப்போலாகிற எண்ணதற பொருள்கள்‌ கடவுளாகிய 
அதே மனிதனில்‌, வேருய்‌, உண்மையில்‌ மிகவும்‌ வேளுய்‌, 
ஒன்றாயிருக்கின்‌ றன. 

எல்லா போருள்களும்‌ உற்பத்தியாகிற ஒரு தேய்வ 

மனிதர்‌ இருக்கிறார்‌. 

28. மானிட அறிவு, பிரபஞ்சத்தின்‌ சிருஷ்டி. கர்த்தா 
வாகிய ஒரு கடவுளிருக்கிருரென்கிற இக்த ஒரு விஷயத்தை 
முழுமையும்‌ நிரூபிக்கிறது, அப்படியிருப்பதால்‌, அறிவுள்ள 
ஒரு மனிதன்‌ தன்னிட சாமானிய பு.த்தியினால்‌ வேறவிதமாய்‌ 
நினைக்கறதில்லை. மேலும்‌ வேறுவிதமாய்‌ நினைக்கவும்‌ முடி 
யாது. பிரபஞ்சத்துக்கு இரண்டு சிருஷ்டி. கர்த்தாக்களிருப்ப 
தாகச்‌ சரியான அறிவுள்ள எந்த மனிதகனிடமாவ௫ நீர்‌ சொன்‌ 
னால்‌, அவன்‌ காதில்‌ இவ்வார்த்தைகளின்‌ சப்தம்‌ கூட விழக்‌ 
கூடாதென்று இதற்கு அவன்‌ விகாதம்‌ செய்வான்‌ என்பதை 
நீர்‌ அறிவீர்‌. கடவுள்‌ ஒருவர்‌ என்பதை மானிட அறிவைச்‌ 
சேர்ந்த எல்லா பொருள்களும்‌ முழுமையும்‌ நிரூபிக்றெ தென்‌ . 
பது வெளிப்பொருளாயிருக்கறது. இது ஏன்‌ அப்படி. 
இருக்கற தென்பதற்கு இரு காரணங்களுள. முதலாவது 
காரணம்‌; விவேகத்தோடு நினைக்கும்‌ மனோ சக்தியையே 
யோசித்தால்‌, ௮து மனிதனுடைய தல்லாமல்‌, மனிதனுள்‌ 
ளிருக்கும்‌ கடவுளுடைய தென்பதாகும்‌. மானிட அறிவு 
சாமானியமாய்‌ இந்த மனேசைக்‌ தியை சார்ந்திருக்கும்‌. இந்த 
சாமானிய அறிவு மனிதனை தன்னிடமிருந்தேபோல்‌ இதை 
அறிந்து கொள்ளச்‌ செய்றது. இரண்டாவது காரணம்‌, 
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மனிதனைவன்‌ அக்த மேசைக்‌ இயினால்‌, சுவர்க்க ஒளியிலிருக்‌ 
கிறான்‌, அல்லது அ.இலிருந்து தன்னிட சிந்தனையின்‌ சாமா 
னிய அறிவை அடைகிறானென்பதா யிருக்கிறது. சுவர்க்க 
ஒளியின்‌ சர்வ வியாபக பத்ததி, கடவுள்‌ ஒருவர்‌ என்பதே. 
ஒரு மனிதனானவன்‌ அந்த சக்தியைக்கொண்டு, அவனிட புத்தி 
யின்‌ £ழ்ப்பட்ட பாகங்களைக்‌ கெடுத்தால்‌, ௮து வேறுவிதமா 
யிருக்றெது, அப்பேர்ப்பட்ட மனிதன்‌ இந்த சக்தியை நிஜ 
மாக உபயோகப்படுத்‌ துன்‌, ஆனால்‌ அந்த இழ்ப்பட்ட 
பாகங்களின்‌ மாறுதலினால்‌, அவன்‌ அதை வேறுவழியில்‌ 
திருப்புான்‌ ; அப்படிச்‌ செய்வதால்‌ ௮வனிட புத்தி கெட்‌ 
டுப்‌ போறது, 

24. ஓல்வொரு மனிதனும்‌, தனக்கு தெரியாவிட்டா 
அம்‌, மனிதர்கள்‌ கூட்டத்தை ஒரு மனிதனை நினைக்கறொன்‌. 
ஆகையால்‌ அரசன்‌ தலை என்றும்‌, குடிகள்‌ சரீரமென்றும்‌ 
சொல்லப்பட்டபோதும்‌ பொதுக்கூட்டத்தில்‌ அதாவது 
இராஜ்ஜியத்தில்‌ இந்த அல்லது அந்த மனிதன்‌ இவ்வித 
இடத்திலிருக்கறொனென்று சொல்லப்பட்டபோதும்‌, என்ன 
கருத்து கொள்ளப்பட்ட தென்று அவன்‌ உடனே அறிந்து 
சொள்ளுூரன்‌. சாஜாங்கமுறையி லிருப்பதுபோல்‌, பர 
மார்த்த கூட்டத்திலும்‌ அப்படியே இருக்கிறது ) பரமார்த்த 
கூட்டமென்பது திருச்சபை, கடவுளாகிய மனிதன்‌ 
அதன்‌ தலை, ஆசையால்‌, உலகத்திற்கு இருஷ்டிகர்த்தா 
வும்‌, அஆதரிப்பவருமாதய ஒரு கடவுளை நினைக்காமல்‌, 
அகேக கடவுளர்களை நினைத்தால்‌, இந்த மனோபாவனையில்‌ 
மனிதனாக திருச்சபையின்‌ தோற்றம்‌ என்னமாயிருக்குமென்‌ 
பது வெளிப்படைபா யிருக்இறது, ௮ அப்பொழுது அேக 
தலைகளையுடைய ஒரு சரீரத்தைப்போல்‌ இந்த பாவனையில்‌ 
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தோன்றும்‌ ; இம்மாதிரியாக மனிதனைப்போலல்லாமல்‌, ஒரு 
குரூ பாங்கியைப்போல்‌ தோன்றும்‌. இந்த சிரசுசள்‌ ஓரியல்‌ 
பைக்‌ கொண்டதென்றும்‌, இம்மாதிரியாக அவைகள்‌ 
சேர்ந்து ஒரு சரசாறதென்றும்‌ சொல்லப்பட்டால்‌, ஒரு 
தலைக்கு ௮ரேக முகங்களிலிருக்கிறதென்றாவது, அ௮௫ேக தலை 
கள்‌ ஒரு முகத்தை யுடைத்தாயிருக்கன்றன வென்றாவது 
ஒருவன்‌ அபிப்பிராயம்‌ கொள்ள நேரிடும்‌. ஆகையால்‌ மனித 
னிடத்திலிருப்பதுபோல்‌ கூட, அந்த ஒரு கடவுள்‌ சிரசாகவும்‌ 
திருச்சபையானது இர௫ன்‌ உத்திரவுபடி. அல்லாமல்‌ தன்னா 
லேயே செயல்‌ படாத சரீரமாகவுமிருந்தாலும்‌, இந்த காட்சி 
யில்‌ திருச்சபையானது ௮வலக்ஷணமாகக்‌ காண்பிக்கப்படும்‌. 
இந்தக்‌ காரணத்துக்காக ஒரு இராச்சியத்தில்‌ ஒரு ௮ரசனே 
மட்டும்‌ இருக்கிறான்‌; ஏனென்றால்‌, ௮அகேக அரசர்கள்‌ அதை 
பிளப்பார்கள்‌, ஆனால்‌ ஒரு அரசன்‌ அதைச்‌ சேர்த்துப்‌ பிடிக்‌ 
கக்கூடும்‌. 

2௦. ஒரு சர௫ன்‌£ழ்‌ ஒரு சரீரத்தைப்போல்‌ இருப்ப 
தால்‌ ஓர்‌ கூட்டம்‌ என்று சொல்லப்பட்ட, உலகம்‌ முழுவதும்‌ 
ததறியிருக்கும்‌ இருச்சபைக்கும்‌ விஷயம்‌ அம்மாதிரியே 
யிருக்கிறது. புத்தியும்‌ இத்தமும்‌ சர௫ல்‌ இருப்பதாலும்‌, 
புத்தியினாலும்‌ சித்தத்தினாலும்‌,சரீரமானஅ £ழ்ப்படி தலாகவே 
மாத்திரம்‌ இருக்றெதென்று சொல்லும்படியாக ஏவப்படுற 
தினாலும்‌, சொசானது சரீரத்தை ௮ரசாளுறெதென்று நன்றாய்‌ 
தெரிந்திருக்தெது. சரசிலிருக்கும்‌ புத்‌இயிலிருக்தும்‌ சித்தத்தி 
லிருந்தும்‌ தவிர, சரீரம்‌ எதையும்‌ செய்ய முடியாது; ௮ம்‌ 
மாதிரியே இருச்சபைக்கு சேர்ந்தவன்‌ கடவுளிடமிருந்தல்லா 
மல்‌ எதையும்‌ செய்ய முடியாது, சரீரமானது தன்னில்‌ தானே 
சேட்டிக்கிறதென்றுதோன்றுறெது. உதாரணமாக இத்தத்தின்‌ 
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-ஆசையிலிருக்தும்‌, அதனால்‌, சரசிலுள்ள புத்தியின்‌ சிந்தனையி 
லிருந்துமன்‌ றி தாங்களே ஒன்றும்‌ செய்யாவிட்டாலும்‌ கை 
களும்‌ கால்களும்‌ சேட்டிப்பதில்‌ தாங்களே இயக்குறெது 
போலும்‌, வாயும்‌, காவும்‌ பேசுவதில்‌ தாங்களே அசைஇறது 
போலும்‌, தோன்றுதற ௮. ஒரு சரீரத்துக்கு, பல இரசுகள்‌ 
இருந்து, ஓவ்வொரு சிரசும்‌, தன்னிட சொந்த புத்தியிலிருந்‌ 
அம்‌ சித்தத்திலிருக்தும்‌ சேட்டிக்சவிட்டால்‌, சரீரமானது 
திலைக்குமாவென்று இப்பொழுது யோசித்துப்‌ பார்‌. ஒரு 
சிரசிலிருந்து ஏற்படும்‌ ஏகசிக்தை பல சரசுகளில்‌ இருக்க 
முடியாது, திருச்சபையிலிருப்பது போலவே அ(கேக மகேகம்‌ 
ஆயிரக்கணக்கான தேவர்கள்‌ நிறைந்த சுவர்க்கங்களிலும்‌ 
அப்படியே யிருக்கிறது. இவர்களெல்லாரும்‌ தனித்தனியாய்‌ 
“ஒரு கடவுளை எதிர்பாராவிட்டால்‌, ஒருவரிடமிருந்து ஒருவர்‌ 
பிரிந்து, சுவர்க்கமும்‌ கலைந்துபோகும்‌. ஆகையால்‌ சுவர்க்க 
லோகத்துதேவன்‌ ஒருவன்‌ பல கடவுளர்களை நினை த்தாலேயே 
அவன்‌ உடனே பிரிக்கப்படுஇிரான்‌; சுவர்க்கத்தின்‌ அதிக தூர 
.மான எல்லையில்‌ எறியப்பட்டு, ழே விழுகிறான்‌. 

20. சர்வவியாபகமுள்ள சுவர்க்கமும்‌, சுவர்க்க லோகத்‌ 
தின்‌ எல்லா பொருள்களும்‌ ஒரு கடவுளுடன்‌ சம்மந்தப்பட்‌ . 
ஒ.ருப்பதால்‌,தேவபாஷையானத சுவர்க்கத்தலுள்ள ஓற்றுமை , 
யிலிருந்துவரும்‌ ஓர்வித ஒற்றுமையால்‌ பேதமின்றி ஒன்றாக. 
முடிவாகிற ஓர்வித சுபாவமுடையதா யிருக்கற௮. பேச்ச 
சந்தனையிலிருக்து வருவதால்‌, தேவர்கள்‌ ஒரு கடவுளுக்கு 
அதிகமாக நினைக்க மூடியாதென்பதற்கு இது அடையாளமா 
யிருக்க த. . 

௮4. தெய்வம்‌ பிரிக்க முடியாதென்றும்‌, ௮கேக முடி வற்‌ ்‌ 
அவைகளும்‌, சிருஷ்டி.க்கப்படாதவைகளும்‌,சர்வவல்லமையுள்ள 
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வைகளும்‌, கடவுளர்களும்‌ இருக்கமுடி யாதென்றும்‌, தெரிந்து 
கொள்ளாதபடி, சரியான ஆறிவுள்ள எந்தமனிதனிருக்கிறான்‌? 
சரியான அறிவில்லாக வேறொருவன்‌, ஒ?ர இயல்புள்ளவர்க 
ளாஇல்‌, ௮கேக முடி.வற்றவர்களும்‌, சிருஷ்டிக்கப்படா தவர்‌ 
களும்‌, சர்வ வல்லமையுள்ளவர்களும்‌, கடவுளர்களும்‌ இருக்‌ 
கக்கூடுமென்றும்‌, இவ்விதத்தில்‌ ஒரு முடிவற்றவரும்‌ சிருஷ்‌ 
டிக்கப்படாதவரும்‌, கடவுளு மிருக்கக்கூடுமென்றம்‌ சொன்‌ 
னால்‌, ஒரே இயல்பென்பது அபேத மின்மையல்லவா என்று 
நாம்‌ கேட்டுறோம்‌. அகேகருக்குள்‌ ௮பேத மின்மை இருக்க 
முடியாது. ஒன்று மற்றொன்‌ றிலிருந்து வந்ததென்று கூறப்‌: 
பட்டால்‌, மற்றதிலிருந்து வந்தவன்‌ தன்னில்‌ தானே கடவு 
ளாக மாட்டான்‌. அல்லாமலும்‌ தன்னில்‌ தானே கடவுளா 
யிருப்பவர்‌ எல்லா பொருள்களும்‌ தன்னிடமிருந்து வெளிப்‌: 
படும்‌ கடவுளாயிருக்கிறார்‌. (மேலே 16-வது பிரிவைப்‌ 
பார்க்கவும்‌). 

தேய்வத் தினியல்பே அன்பும்‌ ஞானமுமாயிருக்கிறது. 

28. உனக்குத்‌ தெரிந்த எல்லாபொருள்களையும்சேர்த்து,. 
மானசமாய்‌ ஆராய்ந்து பார்த்து, அவைகளுக்கெல்லாம்‌ பொது 
வானதெதுவென்று ஜாக்ரெதையாய்‌ ஆன்ம உயர்ச்இயில்‌ 
யோ௫த்தால்‌,அன்பும்‌ ஞானமுமே அந்தபொதுப்‌ பொருளென்‌ 
கிற முடிவுக்கே நீர்‌ வரவேண்டும்‌. ஏனென்றால்‌, இக்க இரண்‌ 
டும்‌ மனிதனிட. உயிருக்குச்‌ சேர்ந்த எல்லா பொருள்களின்‌ பிர 
தானமானவைகளா யிருக்கின்றன. மனிதனைச்‌ சேர்ந்த தேசா 
சாரமானதும்‌, சன்மார்க்க சம்பந்தமானதும்‌, பரமார்த்தமான 
துமாகிய ஒவ்வொன்றும்‌ இந்த இரண்டையும்‌ சார்ந்திருக்க 
அ. இந்த இரண்டுமின்‌ றி, யாதொரு பொருளுமில்லை. மேல்‌ 
சொல்லியபடி, பெரியது அல்லது இறியதாயெ தர்‌ கூட்டம ஈர 
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கவும்‌, ஒரு இராச்சியுமாயும்‌, சக்கரவர்த்தி அரசாலும்‌ இசாச்‌ 
சியமாகவும்‌, ஓர்‌ இருச்சபையாகவும்‌; தேவலோகமாகவு மிருக்‌ 
கிற சேர்வையான மனிதனிட உயிருக்குச்‌ சேர்ந்த எல்லா 
பொருள்களுக்கும்‌ விஷயம்‌ அப்படி யேயிருஃகிறது. அவைகளி 
லிருந்து ௮ன்பையும்‌ ஞானத்தையும்‌ நீக்கிவிட்டு, அவைகள்‌ 
என்னவென்று நீர்‌ யோசித்தால்‌, இவைகள்‌ மூலப்‌ பொருள்க 
ளாக இல்லாவிட்டால்‌, அவைகள்‌ சூனியம்‌ என்பதை 
அறிவாய்‌. 

29. பராபரன்‌ எல்லாரையும்‌ தன்னிலை யிருக்கும்‌ 
அன்பினால்‌, கேசிக்கின்றபடியாலும்‌, தன்னிலே யிருக்கும்‌ 
ஞானத்தினால்‌ ஈடத்துறெபடியாலும்‌, அவரிடத்தில்‌ அன்பும்‌ 
அதே காலத்தில்‌ ஞானமும்‌ அவைகளின்‌ சாரத்திலேயே இருக்‌ 
கின்றனவென்று பாவரும்‌ ம.றுக்க முடியாது. ஒழுங்கு என்‌ 
இற விஷபத்தை யோ௫ிக்குங்கால்‌, மொத்தத்தில்‌ எல்லா 
பொருள்களும்‌ ௮ந்த ஞானமே என்று நீர்‌ சொல்லும்படியாக 
சிருஷ்டிக்கப்பட்ட பிரபஞ்சம்கூட அன்பிலிருந்து வந்த 
ஞானத்தினால்‌ அவ்வளவு நிறைந்திருக்றெது; எனென்முல்‌- 
வசையறையற்ற ௮(கே௧க பொருள்களை ஒருமிக்கச்‌ சேர்த்து: 
பார்த்தால்‌ அவைகள்‌ ஒன்றாகும்படியாக, படிப்படியாய்‌ ஏககா 
லத்தில்‌ ௮வ்வித ஒழுங்கிலிருக்கன்றன. மற்ற காரணங்‌ 
களாலல்லாமல்‌, இக்‌த காரணத்தினாலேதான்‌ அவைகள்‌ சேர்த்‌ 
அப்‌ பிடிக்கப்படவும்‌ சாசுவித காலம்‌ பத்திரப்படுத்தி 
வைக்கப்படவும்‌ கூடும்‌. 

80. தெய்வத்தின்‌ சாரமே அன்பாகவும்‌ ஞானமாசவு 
மிருக்கிறதென்பதும்‌, ஒன்றிலிருந்து புத்தியையும்‌, மற்றதி' 
லிருந்து சத்தத்தையும்‌ மனிதன்‌ அடையும்‌, உயிரின்‌ இரண்டு 
மனோசக்திகள்‌ அவனுக்‌ இருக்கிறதென்பதும்‌, இந்த கார 
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ணத்தினால்தான்‌. புத்தி உற்பத்தியாகுமிடராகிய மனோ 
சக்தி, கடவுளிடமிருக்துவரும்‌ ஞானத்தின்‌ உட்பிரவேசக்‌ 
தால்‌ தன்‌ னுள்ளிருக்கும்‌ எல்லாவற்றையும்‌ ௮டைஇறது. 
சித்தம்‌ உற்பத்தியாகுமிடமாிய மசேசைக்தி கடவுளிட 
மிருந்துவரும்‌ அன்பின்‌ உட்ொரவேசத்தால்‌ கன்‌ னள்ளிருக்கும்‌ 
எல்லாவற்றையுமடைகிறது. ஒரு மனிதன்‌ சரியான புத்தி 
யுள்ளனல்லன்‌ என்பதும்‌, சரியாய்‌ நே௫க்கற தில்லை என்‌ 
பதுமாகிய விஷயம்‌ மனேசக்திகளை அழிக்கற இல்லை. அனால்‌ 
அது அவைகளை ஸூடிவிடுதற து; அது அவைகளை மூடிக்‌ 
கொண்டிருக்கும்‌ காலம்‌ வரையில்‌, புத்தியானது புத்தியென்‌ 
அம்‌, இத்தமானது சத்தமென்றும்‌, நிஜமாகவே சொல்லப்‌ 
பட்டாலும்‌, அவைகள்‌ பிரதானமாய்‌ புத்தியும்‌ சித்தமுமல்ல. 
ஆகையால்‌ இந்த மூேசைக்திகள்‌ நீக்கப்பட்டால்‌, இந்தனையி 
லிருந்து நினைப்பதிலும்‌ பேசுவதி லும்‌, சித்தத்திலிருந்து இச்‌ 
சிப்பதிலும்சேட்டிப்ப இலும்‌ அமைந்‌ திருக்கும்‌ மனுஷத்தன்மை 
யைச்‌ சேர்ந்த எல்லாம்‌ அழிந்துபோகும்‌. ஆகையினால்‌, புத்தி 
யுள்ளவனாயிருக்கும்‌ சக்தி, நேசிக்கும்‌ சக்தியாகிய இந்த 
இரண்டு மசேசைக்திகளிலும்‌, தெய்வமானது மனிதனோடு 
வாசம்‌ செய்வதாகத்‌ தோன்றுறெது, மனிதனைவன்‌ தனக்கு 
சக்தியுள்ளவரையில்‌ புத்தியுள்ளவகைவும்‌, அன்புபாராட்டு 
கறவனாகை இல்லாவிட்டாலும்‌ புத்தியுள்ளவகைவும்‌ அன்‌ 
'புள்ளவனாகமிருக்கும்‌ ௪க்‌இ அவனிடத்திலிருப்பதாக அதிக 
அனுபவத்தில்‌ எனக்கு தெரியப்படுத்தப்பட்டிருக்றெ.த. 
அதை வேறு இடத்தில்‌ மிகுதியாய்‌ நீர்‌ காண்பீர்‌, 

51. தெய்வ சொரூபமே அன்பும்‌ ஞானமுமாய்‌ இருக்‌ 
கிறதென்ிற காரணத்‌ தினால்தான்‌, பிரபஞ்சத்திலுள்ள எல்லா 


“பொருள்களும்‌ ஈன்மைக்கும்‌ உண்மைக்கும்‌ சம்பந்தம்‌ காட்ட 
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தருந்தவைகளாயிருக்கன்றன. ஏனென்றால்‌, அன்பிலிருந்து 
புறப்படும்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ நன்மை என்று சொல்லப்படும்‌. 
ஞானத்திலிருந்து புறப்படும்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ உண்மை என்று 
சொல்லப்படும்‌. அனால்‌ இதைப்பற்றி இனிமேல்‌ அதிகம்‌ 
பேசலாம்‌. 

82. தெய்வ சொருபமே அன்பும்‌ ஞானமுமாய்‌ இருக்‌ 
கும்‌ காரணத்தினால்தான்‌, பிரபஞ்சமும்‌, உயிருள்ளதும்‌ 
உயிரில்லாததுமாதிய இருவகைப்‌ பொருள்களாகிய அதி 
ள்ள எல்லா பொருள்களும்‌, சூட்டினாலும்‌ ஒளியினாலும்‌ 
நிலைத்திருக்கன்றன. எனென்றால்‌, சூடு அன்பிற்கும்‌, ஒளி 
ஞானத்திற்கும்‌ அன்னுவயப்படுன்றன என்பதாலாகும்‌. 
ஆகையினால்‌ கூட பரமார்த்த சூடு அன்பாயிருக்கன்றது ; 
பரமார்த்த ஒளி ஞானமாயிருக்கிறது. ஆனால்‌ இதைப்பற்றி 
யும்‌ கூட இனிமேல்‌ அதிகம்‌ பேசலாம்‌. 

88. கடவுளாயிருக்கற சொரூப நிலையேயாற பரம 
அன்பிலிருந்தும்‌ பரம ஞானத்‌ லிருந்தும்‌ மனிதனுக்கு இருக்‌ 
கும்‌ எல்லா ஆசைகளும்‌ சிந்தனைகளும்‌, அதாவது பரம அன்‌ 
பிலிருந்து வரும்‌ ஆசைகளும்‌, பரம ஞானத்‌ திலிருந்து வரும்‌ 
சிந்தனைகளும்‌ தோன்றுகின்றன ; மனிதனிலிருக்கும்‌ எல்லா 
பொருள்களும்‌ பொதுவாயும்‌ சிறப்பாயும்‌, ஆசையும்‌ இக்‌ 
தனையும்‌ தவிர வேறொன்றுமில்லை. இக்த இரண்டும்‌ அவனிட 
உயிருக்குச்‌ சேர்ந்த எல்லா பொருள்களுக்கும்‌ உற்பத்திஸ்தா 
னங்களைப்போலிருக்கன்றன. அவன்‌ உயிரைச்‌ சேர்ந்த 
எல்லா சந்தோஷங்களும்‌, களிப்புகளும்‌, அவைகளிலிருரந்‌தூ 
வருகின்றன; சந்தோஷங்கள்‌ அவன்‌ அன்பின்‌ ஆசையிலிருச்‌ 
அம்‌, களிப்புகள்‌ ௮ திலிருந்து உண்டாகும்‌ சிந்தனையிலிருக்‌ 

அம்‌ வருகின்றன. மனிதன்‌ ஒன்றை எற்பவனாய்‌ சிருஷ்டிக்‌ 
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கப்பட்டிருக்கெபடி.யினாுலும்‌, அவன்‌ கடவுளிடத்தில்‌ அன்பு 
பாராட்டி, அந்த கடவுளிடத்து காட்டும்‌ அன்பினால்‌ புத்தி 
யுள்ளவனாயிருக்கிற அளவு, அதாவது கடவுளிடத்‌திலிருக்து 
வரும்‌ பொருள்சளால்‌ மாறுதலடைந்து, அந்த ஆரையி 
லிருந்து அவன்‌ நினைக்கிற அளவு, ஏற்பவனா யிரும்றபடியி 
னாலும்‌, சிருஷ்டிக்கும்‌ சக்தியாயிருக்கு.ம்‌ தெய்வ சொரூபமே 
பரம அன்பும்‌ பரம ஞானமு மாயிருக்கறதென்று ஏற்படு 
இறத. 
பாம இச்சாசக்தி பரம ஞானசக்திக்கு சேர்ந்தது, பரம 
ஞானசக்தி பரம இச்சாசக்திக்குச்‌ சேர்ந்தது. 

54. கடவுளின்‌ சொரூப நிலையும்‌ தடத்தநிலையும்‌ வேறு 
வேறான ஒன்ளாயிருக்கற தென்பதை மேலே (14 முதல்‌ 16 
வரையில்‌) பார்க்கலாம்‌. தெய்வ சொரூபம்‌ பரம அன்பா 
யிருப்பதா லும்‌, தெய்வதடத்தம்‌ பரம ஞானமாயிருப்பதா லும்‌ 
இவைகளும்‌ அங்கனமே வேறு வேருக ஒன்றாயிருக்கெ.து... 
அன்பும்‌ ஞானமும்‌ இரண்டு வேறான பொருள்களாயிருக்‌ 
அம்‌, அன்பு ஞானத்துக்குச்‌ சேரும்படியாயும்‌, ஞானம்‌ 
அன்புக்குச்‌ சேரும்படியாயும்‌ ஐகஃயைப்பட்டிருப்பதால்‌, 
அவைகள்‌ வேரறுன ஒன்றென்று சொல்லப்படன்றன. 
இம்மாதிரியாக அன்பு ஞானத்திலிருக்றெது, ஞானம்‌ அன்‌ 
பில்‌ வெளிப்படையாயிருக்கறது; மேலே (19-வது 9ரிவில்‌) 
கூறியபடி, ஞானம்‌ அன்பிலிருந்து தடத்த நிலையை யடைற. 
படி.யினால்‌, பரம ஞானம்‌ பரம சொரூபமாயிருக்கிற ௮. அன்‌ 
பும்‌ ஞானமும்‌ சேர்க்கப்பட்டால்‌, தெய்வ சொரூபமே என்‌ 
அம்‌, வேராய்‌ எடுத்துக்கொண்டால்‌ அன்பு தெய்வ சொரூப 
மென்றும்‌, ஞானம்‌ தெய்வ தீடத்தமென்றும்‌, இதனால்‌ ஏற்‌ 
படுகிறது. பாம அன்பைப்பற்றியும்‌ பரம ஞானத்தைப்பற்றி 
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யும்‌ 2தவகாசம்பந்தமான அபிப்பிராயம்‌ இவ்விதமாயிருக்‌ 
கிறது. 

85. கடவுளில்‌ அன்பினிடமும்‌ ஞானத்தினிடமும்‌, 
ஞானக்தினிடமும்‌ அன்பினிடமும்‌ அவ்வித ஐக்ய மிருப்ப 
தால்‌ பராம சொரூபம்‌ எஏகமாயிருக்கிறது, தெய்வ சொருபம்‌, 
பரம ஞானத்திற்கு சேர்ந்தகால்‌, அது பரம அன்பாயிருக்‌ 
கிறது. அது பசம அன்புக்கு சேர்ந்ததால்‌, பரம ஞானமா 
யிருக்கிறது. இவைகளுக்கு அவ்வித ஐக்தய மிருப்பதால்‌, 
கூட, பரம உயிர்‌ ஒன்ளாயிருக்கிறது; தெய்வ சொரூபம்‌ 
உயிராயிருக்கிறது. அந்த ஐக்கியம்‌ பரஸ்‌ பரமாயிருப்ப 
தாலும்‌, பரஸ்பர ஐக்கியம்‌ ஏகத்வத்தை உண்டாக்குகிற 
தாலும்‌, தெய்வ அன்பும்‌ தெய்வ ஞானமும்‌ ஒன்றாயிருக்‌ 
இன்றன. ஆனால்‌ பரஸ்பர ஐக்‌இயத்தைப்பற்றி வேறு இடத்‌ 
தில்‌ அதிகம்‌ சொல்லப்படும்‌. 

86. ஒவ்வொரு தெய்வச்‌ செயலிலும்‌, அன்பு ஞானத்தி 
னிட ஐக்கியம்கூட இருக்கற; இதிலிருந்து, அதன்‌ நீட்‌ 
ட.த்தலும்‌, உண்மையில்‌ அதன்‌ நித்தியமும்‌ உண்டாகிறது. 
எந்த சிருஷ்டிக்கப்பட்ட பொருளிலும்‌, பரம ஞானத்தைவிட 
பசம அன்பு அதிகமாயிருந்தாலும்‌, பரம அன்பைவிட பரம 
ஞானம்‌ அ தஇிகமாயிருந்தாலும்‌, அ.து ஜீவிக்கானு; அந்த இரண்‌ 
டும்‌ சமமாயிருக்கவேண்டும்‌; அதிகமா யிருப்பது ஏதாஒலும்‌ 
போய்விறெது. 

87. மனிதர்கள்‌ சீர்திருத்தத்திலும்‌, சர்படுகையிலும்‌, 
ஈடேற்றத்திலும்‌ தெய்வ பராமரிப்பு பரம அன்பையும்‌ பரம 
ஞானத்தையும்‌ சமமாய்ப்‌ ப௫ர்ந்து கொள்ளுறெது. பரம 
ஞானத்தைவிட பரம அன்பு அதிகமாயிருந்தாலும்‌, பரம 
அன்பைவிட பரம ஞானம்‌ அ.திகமாயிருந்தாலும்‌, மனிதன்‌ 
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இருத்தப்படவும்‌, €ீர்படவும்‌, ஈடேறவும்‌ முடியாது, பரா 
அன்பு எல்லாரையும்‌ ஈடேற்ற இச்சிக்கிறது; அனால்‌ பரம 
ஞானத்தின்‌ மூலமாயல்லாமல்‌ அது ஈமடற்ற முடியாது) 
ஈடேற்றத்தை உண்டாக்கும்‌ எல்லா சட்டங்களும்‌, பாம ஞான 
த்தைச்‌ சேர்ந்தது;பாரம அன்பும்‌ பரமஞானமும்‌ ஒன்றானபடியி 
னாலும்‌, ஐக்யெப்பட்டு செயல்படுகிற படியினாலும்‌, ௮ன்பா 
னது அந்த சட்டங்களை மீறி ஈடக்கமுடியாது. 

88, வேதத்தில்‌ பரம அன்பும்‌ பரமஞானமும்‌, நீதியும்‌ 
நியாயமுமென்றும்‌, பரமஅன்பு நீதி என்றும்‌ பரமஞானம்‌ 
நியாயமென்றும்‌ அர்த்தம்‌ கொள்ளப்படுகின்றன. ஆகையி 
னால்‌ வேதத்தில்‌ நீதியும்‌ நியாயமும்‌ கடவுளுக்கு உபயோகம்‌ 
படுத்தப்படுற.து. தாவீ£'இல்‌ சொல்லியபடி, கதியும்‌ நியாய 
மூம்‌ அவருடைய இங்காசனத்தின்‌ ஆதாரம்‌.” (சங்‌. %0 
711. 2.) “எகோவா நீதியை வெளிச்சத்தைப்போலவும்‌, 
நியாயத்தை பட்டம்பகலைப்போலவும்‌ விளங்கப்பண்ணு 
வார்‌”” (சங்‌. 2628267711. 6). ஒசியாவில்‌ *நீதியிலும்‌ நியாயத்‌ 
திலும்‌, நித்திய வியாகத்துக்கென்று உன்னை எனக்கு நியமித்‌ 
துக்கொள்ளுவேன்‌”” (11, 19). ஏரேமியாவில்‌ 4 கான்‌ தாவீ 
அக்கு ஒரு நீதியுள்ள களையை எழும்பப்‌ பண்ணுவேன்‌, அவர்‌ 
ராஜாவாயிருந்து பூமியிலே நியாயத்தையும்‌ நீதியையும்‌ நடப்‌ 
பிப்பார்‌” (111. 9). எசாயாவில்‌ ₹நியாயத்தினாலும்‌ நீதியி 
னாலும்‌ நிலைப்படுத்தும்படிக்கு, அவர்‌ தாவீதின்‌ சங்காசனத்‌ 
தையும்‌ அவனுடைய ராஜ்யத்தையும்‌ திடப்படுத்துவார்‌'' 
(0. 1). அவர்‌ பூமியை நியாயத்‌இனாலும்‌, மீதியினாலும்‌ நிரப்‌ 
பினபடி. யினால்‌, அவர்‌ உயர்ந்தவர்‌'” பா. 9). தாவீ'தில்‌ 
உங்களுடைய நீதியின்‌ நியாயங்களை நான்‌ தெரிந்துகொண்ட 
போது, உம்மிட நீதியின்‌ நியாயங்களுக்காக கான்‌ உம்மை 
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ம்‌ 


ஒரு நாளைக்கு ஏழுதரம்‌ போற்றுகிறேன்‌” (%71%. ம. 164) 
யோவானில்‌ ஜீவன்‌ என்பதும்‌ ஒளி என்பதும்‌ அதே அருத்‌ 
தம்‌ கொள்ளுறெது: 6 அவருக்குள்‌ ஜீவன்‌ இருந்தது, அந்த 
ஜீவன்‌ மனுஷருக்கு ஒளியாயிருக்தது” (.ல. இந்தவாக்இயத்‌. 
இல்‌ ஜீவன்‌ என்பது ஆண்ட வனிட பரமஅன்பென்றும்‌, ஒளி 
என்பது அவரிட பரம ஞானமென்றும்‌ அருத்தம்‌ கொள்ளப்‌ 
படுகின்றன. யோவானில்‌ ஜீவன்‌ என்பறும்‌ ௮வி என்பதம்‌ 
அதே அருத்தம்கூட சொள்ளப்படுகிறது: % எசுவானவர்‌.. 
நான்‌ உங்களுக்குச்‌ சொல்‌. லற வசனங்கள்‌ அவியாயும்‌ ஜீவ 
ஞயு மிருக்கெறதென்று சொன்னார்‌” (ர. 08). 

99. மனிதனிடத்தில்‌, ஞானம்‌ அன்பைப்போலவும்‌, 
அன்பு ஞானத்தைப்போலவுமிருப்பதால்‌, அவனிடத்தில்‌ 
அன்பும்‌ ஞானமும்‌ இரண்டு வேரறானப்‌ பொருள்களைப்போல்‌ 
தோன்றுஇன்றன. ஆயினும்‌, அவைகள்‌ தம்மில்‌ தாமே 
வேரான ஒரு பொருளாயிருக்கின்றன. தன்னிட அன்போடு 
ஒன்றாகாக ஞானம்‌ ஞானத்தைப்போல்‌ தோன்.றஇ றது. ஆயி 
னும்‌ ௮ அப்படி. இல்லை. தன்னிட நோனத்தோடு ஒன்ரு 
காத அன்பு அப்படியில்லாவிட்டா அம்‌, ஞானத்தின்‌ 
அன்புபோல்‌ தோன்‌ றஇறது. ஏனென்றால்‌ ஒன்று தன்னிட 
சத்தையும்‌ உயிரையும்‌ மற்றதிலிருந்து பரஸ்பரமாப்‌ அடை 
கிறது. மனிதனிடத்தில்‌ அறிர்‌துகொள்ளும்‌ சக்தி தெய்வ 
லோகத்தின்‌ வெளிச்சம்‌ வரையில்‌ உயர்த்தப்படக்கூடமாகை. 
யாலும்‌, மனிதன்‌ தான்‌ அறிந்து கொண்டதை செய்தா 
லொழிய கே௫க்கும்‌ சக்தியை அப்படி. உயர்த்த முடியாதபடி 
யினாலும்‌, அவனிடத்தில்‌ அன்பும்‌ ஞானமும்‌ இரண்டு 
வேரூன பொருள்களாகத்‌ ே 'தான்றுகன்றன. ஞானத்தின்‌ அன்‌ 
புடன்‌ ஒன்றாகாக வெளிவேஷமான ஞானத்தின்‌ எது 
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வும்‌, ஒன்றாகும்‌ அன்புடன்‌ கலக்கிறது. லும்‌ இது 
ஞானத்திலிருந்து வசாத அன்பாயி௫ு$சலாம்‌, உண்மையில்‌, 
அது உன்மத்தமான அன்பாயிருக்கலாம்‌. ௮றிவைக்கொண்டு 
ஒரு மனிதன்‌, இது அல்லது அதை தான்‌ செய்யவேண்டிய 
தென்று தெரிந்‌இிருக்கலாம்‌. ஆயினும்‌, அதை 'க௫ிக்காதபடி 
யினால்‌, செய்கிறதில்லை. ஆனல்‌, ஞானத்தைச்‌ மர்ந்தகை. 
அன்பினால்‌ எவ்வளவு அவன்‌ செய்னே, அவ்வளவு கடவு 
ளின்‌ சாயலாயிருக்‌இருன்‌. 

பரம அன்பும்‌ பரம ஞானமும்‌ ஒரு போருளாகவம்‌ 

ஒரு ரூபக்குறிப்பாகவு மிருக்கின்றத. 

40. அன்பைக்குறித்தும்‌ ஞானத்தைக்‌ குறித்தும்‌ சாதா 
சணமாய்‌ மனிதருடைய அபிப்பிராயம்‌, தண்மையான காற்று 
அல்லது (184062) எனும்‌ ஆகாயத்தில்‌ பரக்றெ அல்லது மிதக்‌ 
இற எதுவோ ஒரு பொருளைப்போலும்‌, அவ்விதப்‌ பொருள்க 
ளில்‌ ஏ.துவோ ஒன்றிலிருந்‌ தவரும்‌ ஆவியைப்போலவு மிருக்‌ 
கிறது. யாரும்‌ அவைகள்‌ நிஜமாய்‌ ஒரு பொருளென்றும்‌, 
ரூபம்‌ என்றும்‌, நினைக்றெதல்லை. அவைகள்‌ ஒரு பொரு 
ளென்றும்‌ ரூபக்குறியென்றும்‌ தெரிக்துகொள்ளப்பட்ட 
வர்களும்‌, பதார்த்தத்திற்கு புறம்பான அன்பையும்‌ 
ஞானத்தையும்‌, அதிலிருந்து வெளிப்படும்‌ பொருள்க 
ளாகக்‌ காண்‌இரரர்கள்‌; பதார்த்தத்தின்‌ புறம்பு அதிலிருந்து 
வெளிவருவதுபோல்‌ அவர்கள்‌ காண்பதை, அவர்களுக்கு 
பறக்கிறதும்‌ மிதக்தறதுமா யிருந்தபோதிலும்‌, பொரு 
ளென்றும்‌ ரூபக்குறியென்றும்‌ கூட சொல்லுஇரர்கள்‌. 
ஏனென்றால்‌, அன்பும்‌ ஞானமும்‌ பதார்த்தமே என்றும்‌, பறக்‌ 
சிறது எரலவ மிதக்கிறது போலவும்‌, அதற்கு புறம்பே 
அவாகள்‌ பார்ப்பது சுயமாய்‌ பதார்த்தத்தின்‌ நிலைமையின்‌ 
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தோற்றமாகமாத்திரம்‌ இருக்கிறதென்றும்‌ அவர்கள்‌ தெரிந்து 
கொள்ளுறெதில்லை. இதுவரையில்‌ ௮௮ தெரிர்துசொள்ளப்‌ 
படாததற்கு ௮ரேச காரணங்களிருக்இன்றன.. ஒரு காரணம்‌ 
என்னவென்றால்‌, தோற்றங்கள்‌ மானிட. மனதானது. தன்‌ 
னிட புத்தியை உருவாக்குறெ முதற்பொருள்களா யிருக்கன்‌ 
றன என்பதாயிருக்கிறது; அதன்‌ காரணத்தை சோதித்தா. 
லன்றி ௮.து இவைகளை உதறிப்போட முடியாது. காரண 
மானது அழமாய்‌ மறைக்கப்பட்டிருந்தால்‌, புத்தியானது 
நெடுங்காலம்‌ பரமார்த்த வெளிச்சத்தில்‌ வைக்கப்பட்டாலன்‌ றி 
மனது அதை சோதிக்க முடியாது, அனால்‌, புத்தியை 
தொடர்ச்சியாய்‌ ழே இழுக்கிற ஸ்‌.தால ஒளியின்‌ பொருட்டு 
இது செய்ய முடியாது, அப்படி யிருந்தாலும்‌, அன்பும்‌. 
ஞானமும்‌ பதார்த்தத்தையே உண்டாக்குறெ நிஜமான பொரு 
ளும்‌ ரூபக்குறியும்‌ என்பது உண்மையாயிருக்கெ.து. 

41. அனால்‌, இது தோற்றத்துடன்‌ மூரணுறெபடியி 
னால்‌, அது நிரூபிக்கப்பட்டாலொழிய, நம்பிக்கைக்கு பாத்‌ 
இரமாயில்லை எனத்‌ தோன்றலாம்‌; அது, ஒரு மனிதன்‌ தன்‌ 
சொந்த சரீரத்தின்‌ ஐம்புலன்களால்‌ தெரிக்துகொள்ளக்‌ 
கூடிய பொருள்களால்‌ மட்டும்‌ நிரூபிக்கக்கூடுமாகையால்‌, 
இவைகளின்‌ மூலமாகவே அது நிரூபிக்கப்படும்‌. பரிசம்‌, 
ரசம்‌, கந்தம்‌, சத்தம்‌, ரூபம்‌ என்று சொல்லப்பட்ட ஜந்து 
புறப்புலன்கள்‌ ஒரு மனிதனுக்குண்டு, பரிசத்தின்‌ பதார்த்தம்‌ 
ஒரு மனிதனை மூடப்பட்டிருக்கற சருமமாகும்‌; சருமத்தின்‌ 
பொருளும்‌ ரூபக்குறியுமே அதன்பேரில்‌ பிரயோகித்த 
பொருள்களை உணர அதைச்செய்கற அு$பிரயோகித்தபொருள்‌ 
களில்‌ பரிச புலனில்லை; அனால்‌ பதார்த்தமாயிருக்றெ. சருமத்‌ 
தின்‌ பொருளிலும்‌ ரூப்க்குறியிலும்‌ அது இருக்கெ; இந்தப்‌ 
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புலன்‌, பிரயோகித்த பொருள்களிலிருக்து பதார்த்தத்தின்‌ 
ஒருமாறுதலாக மாத்திரம்‌ இருக்கெ.து. ரசப்புல னுக்கும்‌ ௮2த 
வாகிறது; இந்தப்‌ புலன்‌ காக்கின்‌ பொருளிடவும்‌, ரூபக்குநியி 
னிடவும்‌ மாறுதலாக மாத்திர மிருக்கிறது; காக்கு அந்த 
பதார்த்தமாயிருக்கெ து. கந்தபுலனுடனும்‌ விஷயம்‌அப்படியே. 
மணமான; நாசித்துவாரங்களை மாறுதலடையச்‌ செய்இன்‌ ற்‌ 
தென்றும்‌ அது நாசித்துவாரங்களிலிருக்கி றதென்றும்‌, அவை 
களை முட்டு சுகந்த வாசனையுள்ள பொடிகளால்‌, அவைகள்‌ 
மாறுதல்‌ அடைஇன்றனவென்றும்‌ ஈன்ளுய்‌ தெரிந்திருக்க 
றத. சத்தப்‌ புலனுக்கும்‌ அம்மாதிரியே, சத்தம்‌ ஆரம்‌ 
பிக்குமிடத்தில்‌ ௮. கேட்பதுபோலத்‌ தோன்றுஇறறு. ஆனால்‌ 
அப்படி. கேட்டல்‌ காதிலிருக்கறெது. ௮து அதன்‌ பொரு 
ளிடவும்‌ ரூபக்குறியினிடவும்‌ ஒரு மா.றுதலாயிருக்கெது; சத்‌ 
தம்‌ கேட்டல்‌ காதுக்கு தூரத்திலிருக்கறது என்பது ஒரு 
தோற்றமாயிருக்கெது, ரூபப்புலலுக்கும்‌ விஷயம்‌ அப்படியே, 
ஒரு மனிதன்‌ தூரத்திலிருக்கும்‌ பொருள்களைப்‌ பார்த்தால்‌, 
பார்வை அங்கே இருப்பதாகத்‌ தோன்றுறெஅ. ஆயினும்‌ 
பதார்த்தமாகய தும்‌ அம்மாஇரியே அதன்‌ மாறுதலாயுமிருக்‌ 
இற கண்ணில்‌ அது இருக்கறது. இடையில்‌ வரும்‌ பொருள்‌ 
களிலிருந்து இடத்தைப்பற்றி விவேகமானது கொள்ளும்‌ ஓர்‌ 
அனுமானத்திலிருந்தாவது, பார்க்கும்‌ விதத்திற்கு தக்கபடி 
கண்ணின்‌ உள்ளே அதின்‌ சாயல்‌ உண்டாகும்‌ பொருளின்‌ பரி 
மாணத்திலும்‌, மந்தாரத்திலும்‌ உண்டாகும்‌ குறைவிலிருக்தா 
வது மாத்திரம்‌ தூரம்‌ என்பது உண்டாஇறது. ஆகையினால்‌ 
பார்வையானது கண்ணிலிருக்‌ ஆ பதார்த்தத்தினிடம்‌ வெளியே 
போகாமல்‌ பார்க்கப்பட்ட பொருளின்‌ சாயல்‌ சண்ணில்‌ பிர 


வேத்து, அதன்‌ பொருளையும்‌ ரூபக்குறியையும்‌ மாறுதல 
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டையச்‌ செய்கிறது என்பது வெளிப்படையா யிருக்கிறது. 
கேட்டலுடன்‌ இழுப்பதுபோல்‌, பார்வையுடனும்‌ விஷயம்‌ 
ஒரேமாதிரி இருக்கிறது; கேட்டலும்‌ கூட காதிலிருந்து சத்‌ 
,தத்தைப்‌ பிடில்‌ வெளியேயபோகிற தில்லை; ஆனால்‌, சத்தமான து 
காதில்‌ பிரவேசித்து அதை மாறுதலடையச்‌ செய்கிறது. 
இவைகளினாலே, இக்திரிய ஞானத்தை உண்டாக்கும்‌ பொரு 
.ஸினிடவும்‌ ரூபக்குறியினிடவும்‌ மாறுதலானது, பதார்த்தத்‌ 
இலிருந்து வேறான எதுவுமில்லை என்றும்‌, ஆனால்‌ அப்பொழு 
அம்‌ பதார்த்தமானது பதார்த்தமாகமீவ முன்போலவும்‌ பின்‌ 
னிட்டும்‌ இருந்துகொண்டு, அதில்‌ ஒரு மாறுதலை மாத்‌இரம்‌ 
உண்டாக்குகிறதென்றும்‌ விசதமாகிறது. ஆகையினாலே, 
ரூபமும்‌, சத்தமும்‌, கந்தமும்‌, ரசமும்‌, பரிசமும்‌, தங்களிட 
அவயவங்கவிலிருந்து வெளிப்படும்‌ ஆவியாய்‌ பறக்கற எந்த 
'பொருளுமல்லாமல்‌ தங்களிட.. பொருளிலும்‌ ரூபக்குறியிலும்‌ 
கோக்கப்பட்டபோது அவைகள்‌ அவயவங்களென்றும்‌, அவ 
யவங்கள்‌ மாறுதலடையும்போது, இந்திரிய ஞானம்‌ உண்டா 
கிறதென்றும்‌ ஏற்படுகிறது. 

49. அன்பும்‌ ஞானமுமாயிருக்கெற பதராத்தங்களும்‌ 
ரூபக்குறிகளும்‌, புறப்புலங்களின்‌ அல்கங்களைப்போல கண்‌ 
களுக்குத்‌ தெரிகறதில்லை என்கிற இந்த வித்திபாசத்துடன்‌ 
மாத்திரம்‌, இச்சாசத்தியோடும்‌ ஞானச௪த்தியோடும்‌, விஷயம்‌ 
ஒரேமாதிரி யிருக்கறதா. என்றாலும்‌, சந்தனைகளென்றும்‌ 
உணர்ச்கெளென்றும்‌, பிரியங்களென்றும்‌ சொல்லப்பட்ட 
அன்புக்கும்‌ ஞானத்துக்கும்‌ சேர்ந்த பொருள்கள்‌; அவி 
யாய்ப்‌ போலப்பட்டதும்‌, தொடக்கமில்லாததும்‌ அல்லது 
பதார்தங்களாயிருக்கிற நிஜமானதும்‌ உண்மையானதுமான 


'பொருளோடும்‌ ரூபக்குறியோடும்‌ சம்பந்தப்படாததுமான' 
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பொருள்கள்‌ அல்லாமல்‌, பொருள்கள்‌ என்றும்‌ ரூபங்கள்‌ 
என்றும்‌ மறுக்க முடியாது, ஏனென்றால்‌, புத்திஃகும்‌ 
சித்தத்துக்கும்‌ சம்பந்தப்பட்ட ஒவ்வொரு அகப்புலனும்‌ 
வசிக்கும்‌ எண்ணற்ற பொருள்களும்‌ ரூபக்குறிகளும்‌ மூளை 
யில்‌ இருக்கின்றன. அங்கே எல்லா ஆசைகளும்‌, உணர்ச்‌௪ 
களும்‌, சிந்தனைகளும்‌ இந்த பொருள்களிலிருந்து வெளிப்‌ 
படும்‌ ஆவிகளல்லாமல்‌, தங்களிடமிருந்து ஒன்றையும்‌ வெளி 
விடாமல்‌, மேல்‌ விழுந்து வேறு படுத்‌ துற பொருள்களுக்கு 
தக்கபடிமாறுதல்கள்‌ அடைஇறபதார்த்தங்களாய்‌ உண்மையில்‌ 
அவைகளிருக்கின்றன என்பது புறப்புலன்களைக்‌ குறித்து 
மேலே சொல்லீயவற்றால்‌ தெரியவரும்‌. அப்படி. மேல்‌ 
விழுந்து வேறுபடுத்தும்‌ பொருள்களைக்‌ குறித்து கீமழ அதிக 
மாய்‌ சொல்லப்படும்‌. 

48. பரம இச்சாசத்தியும்‌ பரம ஞானசத்தியும்‌ சொரூப 
மும்‌ தடத்தமுமாயிருப்பதால்‌, அவைகள்‌ தம்மில்‌ தாமே 
ஒரு பொருளாயும்‌ ரூபக்குறியாயும்‌ இருக்கின்‌றனவென்று, 
இவைகளிலெல்லா மிருந்து இப்பொழுது முதலில்‌ தெரிந்து 
கொள்ளலாம்‌. அவைகள்‌ ஒரு பதார்த்தமும்‌ ரூபக்குறியாயும்‌ 
இருப்பதுபோல்‌ சொரூபமும்‌ தடத்தமுமா யில்லாவிட்டால்‌., 
தங்களுக்குள்ளே சூனியமாயிருக்கும்‌ மனக்கற்பனையான 
பொருள்களாய்‌ மாத்திரம்‌ முடியும்‌. 

பரம இச்சாசத்தியும்‌ பரம ஞானசத்தியும்‌ தாமே உள்‌ 
போருளாகவும்‌ ரூபக்குறியாகவும்‌ இம்மாதிரியாக உண்மையே 
யாகவும்‌, ஒரே உண்மையாகவு மிருக்கின்றன. ு 

44. பரம இச்சாசத்தியும்‌ பரம ஞானசத்‌தஇயும்‌ ஒரு 
பொருளாகவும்‌ ஒரு ரூபக்குறியாசவும்‌ இருக்கிறதாக சற்று 
(மேலை நிரூபித்தோம்‌; மேலும்‌ தெய்வ சொருூபமும்‌ தட த்த. 
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மும்‌. சுயமாப்‌ தாம சொரூபமும்‌ தடத்தமுமா யிருக்கிற 
'தென்றும்‌ கூட நிரூபித்தோம்‌. ஒரு ஆரம்பத்தையும்‌, தன்னி 
லேயே சொரூபமும்‌ தடத்தமுமா யிருஃக வேண்டிய அதி 
அள்ள எதோ ஒன்றிலிருந்து வந்த ஒரு உற்பவத்தையும்கூட 
ஏற்றுதிறபடியினால்‌, தன்னிடமிருந்தே ௮து சொரூபமும்‌ 
தடத்தமுமென்னு சொல்ல முடியாது, ஆனால்‌ தன்னில்‌ 
தானே சொரூபமும்‌ தடத்தமுமானது அனாதியானது. சுயமாய்‌ 
சொரூுபமும்‌ தடத்தமுமானது, இருஷ்டிக்கப்படாததாயு 
மிருக்கிறது, மேலும்‌ இிருஷ்டிக்கப்பட்ட ஒவ்வொன்றும்‌ 
சிருஷடிக்கப்படாத ஒன்றிலிருந்து தோன்ற வேண்டும்‌; 
சிருஷ்டிக்கப்பட்டது முடி.வுள்ளதாயும்‌ கூட இருக்கிறது, 
முடிவுள்ளனு முடிவற்றப்‌ பொருளிலிருந்தல்லாமல்‌ நிலைக்க 
மாட்டாது. 

45. இந்தனையை கொஞ்சம்‌ விசாலப்படுத்துவதால்‌, சுய 
மாய்‌ சொருபமும்‌ தடத்தமுமாயிருப்பதைக்‌ இரடத்‌ அமன தில்‌ 
வைக்கக்கூடிய ஒருவன்‌ ௮3 அதே உண்மைப்பொருள்‌ என்‌ 
அம்‌ ஒரே உண்மைப்‌ பொருளென்றும்‌, பின்பற்றிக்‌ இர௫த்துக்‌ 
கொள்வான்‌. எகாந்தமாய்‌ இருக்கப்பட்டதை உண்மைப்‌ 
பொருளே என்று சொல்லப்படுகிறது; மற்ற ஒவ்வொரு 
'பொருளும்‌ தன்னிடமிருந்து தோன்றுவதை ஒசே உண்மைப்‌ 
பொருளென்று சொல்லப்படுகற௫. இதே உண்மைப்‌ பொரு 
ஞூம்‌ ஓரே உண்மைப்பொருளும்‌, உள்‌ பொருளும்‌ ரூபக்‌ 
'குறியாயு மிருப்பதால்‌, ௮து ௮தே ஒரே உள்பொருளாயும்‌ 
ரூபக்குறியாயு மிருக்கிறது இப்பொழுது ஏற்படுகிறது. இதே 
உள்‌ பொருளும்‌ ரூபக்குறியும்‌ பரம இச்சாசத்தியும்‌ பரம 
ஞானசத்தியுமாயிருப்பதால்‌, அதே ஒசே அன்பாகவும்‌, அதே 
ஒரே.ஞானமாகவும்‌ ஏற்படுகிறது; அதனால்‌, அன்பும்‌ ஞான 
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மும்‌ ஜீவனாயிருப்பதால்‌, அது அகே ஒரே சொரூபமென்றும்‌ 
ஜீவனென்றும்கூட ஏற்படுகிறது. 

40. பிரகுருதியானஅ தன்னிடமிருந்தே தானேஉற்பத்தி' 
யாதிறதென்று சொல்லுகிற மனிதர்கள்‌, எவ்வளவு இந்திரிய 
சம்பந்தமாய்‌, அதாவது உடலின்‌ புலன்களிலிருந்தும்‌, பசமார்‌ 
தீதவிஷயங்களில்‌ அவர்களுக்கு இருக்கும்‌ ௮ஞ்ஞானத்திலிருக்‌ 
தும்‌ எவ்வளவு தூரம்‌ நினைக்கறொர்களென்பது விச.தமாயிருக்‌ 
இறது. அவர்கள்‌ கண்ணில்‌ பார்த்து பின்‌ நினைக்கிறார்கள்‌. அவ 
களுக்கு புத்தியினால்‌ பார்தது நினைக்க முடியாது. கண்மூலமாய்‌ 
உண்டாகும்‌ இந்தனை புத்தியை மூடிவிடுகிறது. ஆனல்‌ புத்தி 
பின்‌ மூலமாய்‌ உண்டாகும்‌ சிந்தனை கண்ணை இறக்கிறது. 
தன்னில்‌ தானே சொரூபமாயும்‌ தடத்தமாயுமிருக்கும்‌ பொரு 
ளைப்பற்றியும்‌, அத நித்தியமாயும்‌, சருஷ்டிக்கப்படாததாயும்‌, 
முடிவற்றதாயும்‌ இருகஃ்கிறதென்பதைப்பற்றியும்‌, இந்த மனி 
தர்களுஃ்கு நினைக்கவே முடியாது. அதூவுமல்லாமல்‌, சூனிய 
மாய்ப்‌ போகிற ஒருகிலையற்ற பொருளாகத்தவிர வேறுவிதமாய்‌ 
உயிரைப்பற்றி நினைக்கவே அவர்களால்‌ முடியாது. அ.தூவு 
மல்லாமல்‌, இச்சாசத்தியையும்‌, ஞான சத்தியையும்‌ பற்றி 
வேறுவிதமாய்‌ அவர்களுக்கு நினைக்க முடியாது. மேலும்‌ 
பிரகுருதியிலுள்ள எல்லா பொருள்களும்‌ அவைகளிலிருந்து 
உற்பத்தியானதென்இ ற. தூரத்து அபிப்பிராயமும்‌ அவர்‌ 
களுக்குக்‌ கடையா. கண்ணுக்கு மாத்திரம்‌ இதம்செய்கிற 
அதன்‌ ரூபங்களின்‌ இலவற்றிலிருந்தல்லாமல்‌ பிரகுருதி 
யானது, அவைகளின்‌ வரிசையிலும்‌ ஒழுங்கிலும்‌ காரியப்படும்‌ 
பொருள்களிலிருந்து பார்க்கப்பட்டாலொழிய பிரகுரு தியி 
அள்ள எல்லாம்‌ பொருள்களும்‌ அவைகளிலிருந்து தோன்று: 
இன்றனவென்று நிஜமாகவே அறிந்துகொள்ள முடியாது. 
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ஏனென்றால்‌, காரியப்படும்‌ பொருள்கள்‌ ஜீவனிலிருக்துதான்‌ 
வரக்கூடும்‌. அவைகளின்‌ வரிசையும்‌ ஒழுங்கும்‌ ஞானத்தி 
லிருந்தும்‌ அன்பிலிருந்தும்‌ வரக்கூடும்‌; ஆனால்‌ ரூபக்குறிகள்‌ 
காரியப்பொருள்களைக்‌ கொள்ளப்பட்டவைகள்‌. ஆகையினால்‌ 
ரூபக்குறிகளையே யோசித்தால்‌, பிரகுருதியில்‌ உயிரின்‌ எதை 
யும்‌, சுத்தமாய்‌ அன்பினிடவும்‌ ஞானத்தினிடவும்‌ எதையும்‌ 
அதனால்‌ கடவுளின்‌ எதையும்‌ பார்க்கவே முடியாது. 

பரம இச்சாசத்தியும்‌ ஞானசத்தியும்‌ தானே சிருஷ்டித்த 
மற்றவைகளில்‌ நிலைத்து ஜீவிக்க வேண்டம்‌. 

47. அன்பின்‌ பிரதான குணம்‌ தன்னைத்தானே கேத்‌ 
தீலல்ல. அனால்‌ அது மற்றவர்களை நேசித்து, அவர்களுடன்‌ 
அன்பினால்‌ ஒன்‌௮படலாகும்‌. சேர்க்கையை உண்டாக்குற 
படி.யினால்‌, அன்பின்‌ பிரதான குணம்‌, மற்றவர்களால்‌ கேக்‌ 
கப்படுதலுமாய்‌ கூட இருக்கிறத. எல்லா அன்பின்‌ சாரமும்‌ 
சேர்க்கையிலும்‌, உண்மையில்‌, சந்தோஷமென்றும்‌, சுகானு. 
பவமென்றும்‌, இனிப்பென்றும்‌, பேரின்பமென்றும்‌, ௬௧ 
மென்றும்‌, ஆனகந்தமென்றும்‌ சொல்லப்பட்ட அதன்‌ ஜீவனி 
௮ம்‌ அமைந்திருக்கெது. தனக்குச்‌ சொந்தமானது மற்றவர்க 
ளுடையதா யிருத்தலிலும்‌, மற்றவனிட சந்தோஷம்‌, தன்‌ 
னிட சந்தோஷமாக உணர்தலி ௮ம்‌, அன்பு அமைந்திருக்‌ 
இறு, இததான்‌ கே௫த்தலென்பது. ஆனால்‌, மற்றவனிட 
சந்தோஷத்தை தன்னுடையதா ய றியாமல்‌, தன்னுடைய சக்‌ 
தோஷத்தை அயலானிடத்இல்‌ உணர்தல்‌, கே௫ித்தலாகாது 9 
எனென்றால்‌, பின்சொன்ன து தன்னை த்தானேகே௫த்தலாகும்‌. 
மூன்‌ சொல்லியது அயலாளை நேசித்தலாகும்‌. அன்பின்‌ 
இக்க இரண்டு வகைகளும்‌, ஒன்றுக்கொன்று கேர்விரோதமா 


யிருக்கின்றன; அர்‌.த இரண்டுக்கும்‌ சேர்க்கையை உண்டாக்‌ 
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கும்‌ சக்தி யிருக்கன்றன;; இவ்விதமாக எவன்‌ ஒருவன்‌ மற்ற 
வனை எவ்வளவு கே௫த்தானோ, அவ்வளவு அவனை அவன்‌ பின்‌ 
னிட்டு வெறுக்கும்படி வேருக்கொலும்‌, தன்னுடைய சுய 
லாபத்தை நேசித்தல்‌, அதாவது தன்னையே பிறரில்‌ கேசித்தல்‌ 
வேராக பிரிக்கெறதென்று தெரிந்து கொள்ளப்படுஇறதில்லை. 
ஏனென்றால்‌, அந்த சேர்க்கையானது தானே படிப்படியாய்‌ 
குறைந்துபோய்‌, பிறகு அன்பானது அவ்வளவு தூரம்‌ 
வெறுப்பாய்‌ விடுகிறது. 

48, அன்பின்‌ சாரம்‌ என்னவென்று உண்ச சக்‌ இியுள்ள 
வன்‌ எவன்‌ இதைத்‌ தெரிந்துகொள்ளமாட்டான்‌ ? திரும்ப, 
ஒருவன்‌ மற்றவனால்‌ கேசிக்கப்பட அவனை தன்னிடமிருந்தே 
கே௫ிக்காமல்‌, தன்னைத்தானே (கே௫த்தல்‌ என்பதற்கு அர்த்த 
மென்ன ? சேர்க்கை என்பதைவிட பிரிவினை என்று அது 
அர்த்தம்‌ கொள்ளுகிறது. அன்பினால்‌ உண்டாகும்‌ சேர்க்‌ 
கை அன்னியோன்யத்தால்‌ உண்டாகிறது. அந்த அன்னி 
யோன்னியம்‌ ஒருவனிடத்தில்‌ மாத்திரம்‌ இருக்க முடியாது. 
௮ இருக்கக்கூடும்‌ என்று நினைக்கப்பட்டால்‌ ௮து மனக்‌ 
கற்பனையாக மாத்திர மிருக்கெது. ஆகையினால்‌, பரம இச்சா 
ச்த்தி ௮து மகே௫க்கக்கூடியதும்‌, அவர்களால்‌ (ேூக்கப்படு 
வதுமான மற்றவர்களிடத்தில்‌ இருந்தே ஜீவிக்க வேண்டு 
மென்று வெளிப்படையாயிருக்கறெது. எல்லா அன்பிலும்‌ 
அவ்வித நியமம்‌ இருப்பதால்‌, இச்சாசத்தியிலேயே அது 
விசேஷமாய்‌ அதாவது முடிவற்றதாய்‌ இருக்க வேண்‌ 
டும்‌. 

49, கடவுள்‌ சம்பந்தப்பட்டவரையில்‌,முடி வின்மையின்‌ 
யாதாகிலும்‌, அதாவது, தன்னில்தானே அன்பின்சாரத்‌ தினிட 
வும்‌.உயிரினிடவும்‌ யாதாகிலும்‌, அல்லது தெய்வத்தன்மையா 
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.கரஇலும்‌,உடைத்தாயிருக்கற மற்றவர்களிடததில்கேசித்தலும்‌ 
அவர்களால்‌ பரஸ்பரமாய்‌ கேசிக்கப்புத.லும்‌ இருக்காது. 
அவர்களிடத்தில்‌ முடிவின்மையில்‌ யாதாகிலும்‌, அதாவது 
தன்னில்‌ தானே அன்பின்‌ சாரமும்‌ அல்லது உயிரும்‌, ௮தா 
வது தெய்வத்தின்‌ தன்மை யாதாஇஜு மிருந்தால்‌, டைவுள்‌ 
மற்றவர்களால்‌ :3ேசக்கப்படமாட்டார்‌. ஆனால்‌, முடி.வற்றவர்‌ 
அதாவது தெய்வமானது ஏகமாயிருப்பதால்‌, அவர்‌ தன்னைத்‌ 
தானே கேப்பார்‌. இது மற்றவர்களிடத்திலிருந்தால்‌, அது 
கடவுளே யாகும்‌. மேலும்‌ தன்னிடத்தில்‌ கொஞ்சம்‌ 
கூட இருக்கக்கூடாத சுயரன்மை பிரியராய்‌ கடவு 
ளிருப்பார்‌. ஏனென்றால்‌, ௮௮ தெய்வத்தன்மைக்கு முழுமை 
யும்‌ எதிர்மறையான. ஆகையினால்‌, தன்னிலேயே தெய்வத்‌ 
தன்மை ஒன்றுமில்லாத மற்றவர்களிடத்தில்‌ அன்பு இருக்க 
வேண்டும்‌; தெய்வம்‌ சிருஷ்டித்தவைகளில்‌ ௮து இருக்கிற 
தென்று ழே வருவதில்‌ காணலாம்‌. ஆனால்‌, அது அப்படி 
யிருக்க வேண்டுமானால்‌ முடிவற்ற இச்சாசத்தியோடு ஒன்று 
பட வேண்டிய முடிவற்ற ஞானசத்தி இருக்கவேண்டும்‌; அதா 
வது, பரம ஞான சத்தியின்‌ பரம இச்சாசத்தியும்‌, பரம இச்‌ 
சாசத்தியின்‌ பரமஞானசத்தியும்‌ இருக்க வேண்டும்‌. அதைப்‌ 
பற்றி மேலே (84-வது பிரிவு முதல்‌ 89-வது பிரிவு வரையில்‌) 
பார்க்கவும்‌. 

50. இத்த பரம இரகசியத்தை உணர்தலின்‌ பேரிலும்‌ 
இர௫த்‌தலின்‌ பேரிலும்‌, திதி அல்லது இிருஷ்டிக்குச்‌ சேர்ந்த 
எல்லா பொருள்களிடவும்‌, நிலைத்தலுக்கும்‌ அல்லது கடவு 
ளின்‌ பரிபாலனத்துக்கும்‌ சேர்ந்த எல்லா பொருள்களிட வும்‌, 
௮ தாவது இருஷ்டிக்கப்பட்ட பிரபஞ்சத்திலுள்ள கடவுளின்‌ 


அல்லா காரியப்பொருள்களினிடவும்‌ உணர்ச்சியும்‌ பற்றுத 
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அம்‌ சார்ந்தருக்கன்றன. பின்வருவதில்‌ இந்த விஷயங்கள்‌ 
சொல்லப்படும்‌. 

51. கால இடவரைக்கு அவைகளை உட்படுத்தினால்‌ 
என்ன ஏற்படுன்றதென்று நீங்கள்‌ தெரிந்து கொள்ளமாட்‌ 
டீர்களானபடியினால்‌, உங்களுடைய இந்தனைகளை கால இட 
வரைக்கு உட்படுத்தி, பிரமிக்கா தீர்களென்று உங்களை வேண்‌ 
டிக்கொள்ளுறேன்‌. எனென்றால்‌ தெய்வமானது கால இட 
வரைக்‌ குட்படாதது. நித்தியத்துவழும்‌, அளவின்மையும்‌, 
சர்வ வியாபகமும்‌ குறிப்பாய்‌ சொல்லப்பட்ட இக்க நாலின்‌ 
தொடர்ச்சியில்‌ இத தெளிவாய்‌ தெரிர்‌துகொள்ளலாம்‌.*4 

பிரபஞ்சத்திலள்ள ஒவ்வோன்றும்‌, தேவமனிதனின்‌ இச்‌ 
சாசத்தியாலும்‌ ஞானசத்தியாலும்‌ சிருஷ்டிக்கப்பட்டி ருக்கிறது. 

92. பிரபஞ்சமானது, மிக பெரியதிலும்‌ சின்னஞ்௪ி றிய 
திலும்‌, முதற்பொருள்களிலும்‌ இ௮திப்பொருள்களிலும்‌ 
சாயலில்‌ பாம இச்சாசத்தியென்றும்‌ பசம ஞானச௪த்தியென்‌ 
௮ம்‌ சொல்லப்படும்படியாக பரம இச்சாசத்தியாலும்‌ பரம 
ஞானசத்திபா லும்‌ அவ்வளவு நிறைந்‌இிருக்றெது. இது அப்‌: 
படி. இருக்கிறதென்பது பிரபஞ்சத்தின்‌ எல்லா பொருள்க 
ளும்‌, மனிதனிட எல்லாப்‌ பொருள்களோடும்‌ உடைத்தா 
யிருக்ற அன்னுவயத்தினால்‌ வெளிப்படையாய்த்‌ தோன்று 
கிறது, ிருஷ்டிக்கப்பட்ட பிரபஞ்சத்தில்‌ பொதுவாயும்‌ 
விசேஷமாயும்‌ இருக்கப்பட்ட எல்லா பொருள்களும்‌, அவ: 
னும்‌ கூட ஓர்வித பிரபஞ்சமென்று சொல்லப்படும்படி யாக, 
மனிதனில்‌ இருக்கும்‌ ஒவ்வொன்ஜோடும்‌ அவ்வித அன்னு: 
வயத்தை உடைத்தாயிருக்கறெது, பிராணிவர்க்கத்தி லுள்ள 
எல்லா பொருள்களோடும்‌ அவனிட, ஆசைகளிடவும்‌, ஆகை 


யால்‌ அவனிட சிந்தனைகளிடவும்‌ ஓர்‌ அன்னுவயமிருக்கிற து. 
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விருஷ வர்க்கத்திலுள்ள எல்லா பொருள்க ளோடும்‌, அவனிட 
இத்தத்தினிடவம்‌, ஆகையால்‌ அவனிட புத்தியினிடவும்‌ ஓர்‌ 
அன்னுவய மிருக்றது. தாவர வர்க்கத்திலுள்ள எல்லா 
பொருள்களோடும்‌ ௮வனிட இறுதியான உயிரினிட ஓர்‌ 
அன்னுவய மிருக்‌இறது. இவ்லவிக அன்னுவய மிருக்கிற 
தென்று ஸ்தூல லோகத்திலுள்ள எவனுக்கும்‌ தெரியாது. 
ஆனால்‌, சூக்கும லோகத்தில்‌ ௮தை கவனிக்கும்‌ ஒவ்வொரு 
வனுக்கும்‌ அதுதெரியும்‌. சூக்கும லோகத்தில்‌, ஸ்‌தூல லோக்‌ 
தின்‌ மூன்று வர்க்கங்களிலும்‌ இருக்கப்பட்ட எல்லா பொருள்‌ 
கணு. மிருக்கன்றன. இத்தத்திலிருந்து அசைகளிடவும்‌, 
புத்தியிலிருக்‌ ௮... இந்தனைகளிடவும்‌, ஆகையால்‌ சைக. 
ளிடவும்‌ சிந்தனைகளிடவும்‌, அங்கே இருக்கப்பட்டவர்களின்‌ 
உயிரின்‌ பிண்டப்‌ பொருள்களிடவும்‌ கூட அன்னுவயங்க 
ளாய்‌ அவைகளிருக்கன்றன. பொருள்களின்‌ இந்த ஒழுங்கு, 
அவைகளின்‌ திரட்டு இறியதாயிருக்கறதென்கிற வித்தியா 
சத்துடன்‌, அவைகளைச்‌ சுற்றி சிருஷ்டிஃ்கப்பட்ட பிரபஞ்சத்‌ 
தின்‌ கோற்றம்போல்‌ தோற்றத்தை காண்பிக்கிறது. சிருஷ்‌ 
டிக்கப்பட்ட பிரபஞ்சம்‌, தெய்வமனிதனிட அரிகுறியான 
ஓர்‌ சாயலென்றும்‌, (சபஞ்சத்தில்‌ ஓர்‌ சாயலாக காண்பிக்கப்‌ 
பட்டது அ௮வரிட அன்பும்‌ ஞானமுமேன்றும்‌ இதனால்‌ தேவர்‌ 
களுக்கு நன்றாய்த்‌ தெரியும்‌. சிருஷ்டிக்கப்பட்ட பிரபஞ்சம்‌ 
தேவ மனிதன்‌ என்றல்ல,ஆனல்‌ ௮௮ அவரிடமிருக்துவர்தது 
என்பதாகும்‌, ஏனென்றால்‌, சிருட்டிக்கப்பட்ட பிரபஞ்சத்தில்‌: 
ஏவும்‌, சுயமாய்‌ பதார்த்தமும்‌ ரூபக்குறியுமாகவாவது, தன்‌ 
னில்கானே உயிராகவாவத;, சுயமாய்‌ அன்பும்‌ ஞானமாகவா 
வது இல்லை: உண்மையில்‌ மனிதன்‌ தன்னில்‌ தானே மனிதனா 
யில்லை; கன்னில்‌ தானே மனிதனாகவும்‌, ஞானமாகவும்‌_ 
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அன்பாகவும்‌; உருவமாகவும்‌, பதார்த்தமாகவும்‌ இருக்கிற 
கடவுளிடமிருந்து ஒவ்வொரு பொருளும்‌ வெளிப்படுகிறது. 
தன்னில்‌ தானே இருக்கும்‌ பொருள்‌ சிருஷ்டிக்கப்படாததா 
யும்‌ முடிவற்றதாயு மிருக்கிறது$ அனால்‌ அவரிடமிருந்து 
தோன்றும்‌ பொருளில்‌, சுயம்புவான யாதொன்று மில்லாத 
படியினால்‌, அது சிருஷ்டிக்கப்பட்டதும்‌ முடிவாக்கப்பட்டது 
மாயிருக்கிறது. ௮து தோன்றி ஜீவிக்கும்‌ கடவுளின்‌ ஒரு 
சாயலை இது காண்பிக்கிறது. 

58. இருஷ்டிக்கப்பட்டதும்‌ முடிவாக்கப்பட்ட துமான 
'பொருள்களுக்கு, சொரூபமும்‌, தடத்தமும்‌, மேலும்‌ பதார்த்‌ 
தழும்‌ உருவமும்‌, அம்மாதிரியே உயிரும்‌, உண்மையில்‌ 
அன்பும்‌ ஞானமும்‌, இருப்பதாகச்‌ சொல்லலாம்‌. ஆனால்‌ 
இவைகளெல்லாம்‌, சிருஷ்டிக்கப்பட்டதாகவும்‌ முடிவாக்கப்‌ 
பட்டதாகவு மிருக்கின்றன. இவைகளுக்கு இந்த குணங்களை 
அமைப்பதற்கும்‌ காரணம்‌, இந்தப்‌ பொருள்களில்‌ எந்த தெய்‌ 
வத்தன்மையு மிருக்கிறதென்பதல்லாமல்‌, அவைகள்‌ தெய்வத்‌ 
தஇிலிருக்கன்றனவென்பதம்‌, தெய்வம்‌ அவைகளில்‌ இருக்‌ 
கன்றனவென்பதுமாயிருக்றெது. ஏனென்றால்‌ சிருஷ்டிக்கப்‌ 
பட்டதெல்லாம்‌ தன்னில்‌ தானே உயிரற்ற தாயும்‌ இறந்த 
தாயு மிருக்கின்றன. ஆனால்‌ பொருள்கள்‌, தெய்வம்‌ அவைகளி 
லிருக்கறதென்பதினாலும்‌, அவைகள்‌ தெய்வத்திலிருக்றெ 
'தென்பதினலும்‌ தூண்டப்பட்டு உயிர்ப்‌:9க்கப்படுசன்‌ றன. 

94. தெய்வமானது, ஒரு பொருளில்‌, மற்றொரு 
'பொருளிலிருப்பதற்கு வேறு விதமாய்‌ இருக்கெ தில்லை. ஆனால்‌ 
இந்த இரண்டுபொருள்களும்‌ ஒரேமாதிரி யில்லாதபடி.யினால்‌ 
சிருஷ்டிக்கபட்ட ஒரு பொருள்‌ மற்ற பொருளுக்கு மாறுபட்‌ 
டிருக்கிறது. அதனால்‌ ஓவ்வொரு பொருளும்‌ தெய்வத்தின்‌ 
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வேற! வரன பொருள்களைக்‌ கொள்ளுகின்‌ ஆ. இந்தக்‌ கார 
ணத்துக்காக, தெய்வமானது கன்‌ சாயலில்‌ பலவிதமாய்‌ 
தோன்றறஅ. எதிர்‌ மறையானவைகளில்‌ தெய்வத்தின்‌ சக்நி 
தானம்‌ பின்வருவதில்‌ சொல்லப்படும்‌. 

சிருஷ்டிக்கப்பட்ட பிரபஞ்சத்திலுள்ள எல்லா போருள்‌ 
களும்‌, தேவ மனிதனிட இச்சாசக்தியையும்‌ ஞானசக்தியை 
யும்‌ ஏற்றுக்‌ கோள்பவைகளாயிருக்கின்றன. 

6௦. பொதுவாயும்‌ ிறப்பாயும்‌, பிரபஞ்சத்திலுள்ள 
எல்லா பொருள்களும்‌ கடவுளால்‌ இருஷ்டிக்கப்படன்றன 
வென்று ஈன்ஞுப்‌ கெரிந்திருக்கிறது. அசையினால்‌ பிரபஞ்ச 
மூம்‌ அதிலுள்ள எல்லா பொருள்களும்‌ வேதத்தில்‌ யேகோ 
வாவின்‌ கைவேலை என்று சொல்லப்பட்டிருக்றெத. முழு 
உலகமும்‌ சூனியத்திலிருந்து சிருஷ்டிக்கப்பட்டதாக சாதார 
ணமாய்‌ சொல்லப்படறஅ. இக்க சூனியத்தை குறித்த 
லோகக்கருத்து, சுத்த சூனியமென்பதா யிருக்கு, ஆயினும்‌, 
அவ்வித சுத்த சூனியத்திலிருந் து, ஒன்றும்‌ உண்டாக்கப்படு 
கறதில்லை, ஒன்றையும்‌ உண்டாக்க முடியாது. இது ஒரு மாறு 
படாத உண்மை. ஆகையினாலே, கடவுளின்‌ சாயலாயிருக்கற 
அதினால்‌ கடவுளால்‌ நிறைந்த பிரபஞ்சமானஅ, கடவுளிலே, 
கடவுளால்‌ தவிர சிருஷ்டிக்கப்படமுடியாஅ, ஏனென்றால்‌ கட 
வுளானவர்‌ சத்தாகவே யிருக்கிறார்‌. இருக்கப்பட்ட பொருள்‌, 
அகத சத்திலிருந்து உண்டாகவேண்டும்‌. அசத்தான சூனி 
யத்திலிருந்து இருக்கப்பட்ட பொருளை ருஷ்டி த்தலென்‌ 
பது முழு எதிர்பேச்சாயிருக்கிறது. அப்படி இருந்தாலும்‌ சட 
வுளில்கடவுளால்‌ இருஷ்டிக்கப்பட்ட. பொருள்‌ அவரிடமிருந்து 
தொடர்ச்யோய்‌ வரவில்லை; ௪ னென்னால்‌,: கடவுள்‌ தன்னில்‌ 


தானே சத்தாக இருக்கிறார்‌, சருஸ்டிக்கப்பட்ட பொருள்களில்‌: 
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தன்னில்‌ தானே சத்து ஒன்றுமில்லை. சிருஷ்டிக்கப்பட்ட 
பொருள்களில்‌, தன்னில்‌ கானே எதாவது சத்து இருந்தால்‌, 
அது கடவுளிடமிருந்து தொடர்ச்சியாயிருக்கும்‌. அப்படி 
கடவுளிலிருந் தொடர்ச்சியாயிருப்பது கடவுளையாகும்‌. 
கடவுளில்‌ கடவுளால்‌ இருஷ்டிக்கப்பட்ட பொருளான, 
மனிதனில்‌ தன்னிட உயிரிலிருந்து தான்‌ அடைக்கதாய்‌, அனால்‌ 
உயிர்‌ நீக்கப்பட்ட தாயிருப்ப தம்‌, அவனுடைய உயிருக்குத்‌ 
தகுதியானதாய்‌, ஆயினும்‌ உயிராயில்லாததுமா யிருப்பது 
மான பொருளைப்‌ போலிருக்கறெ.து என்பது,இந்தவிஷயத்தைப்‌ 
பற்றி தேவர்கள்‌ கொள்ளும்‌ அபிப்பிராயமாயிருக்கிறது. தல்‌ 
களில்‌ இயல்பாய்‌, கடவுளாயிருக்கப்பட்ட கடவுள்‌ கன்மை 
ஒன்‌.றமில்லாமல்‌, தாங்கள்‌ கடவுளிலும்‌ கடவுள்‌ தங்களிலும்‌ 
இருப்பதாகத்‌ தாங்கள்‌ சொல்‌. லுற தக்களிட சுவர்க்கலோகத்‌ 
தில்‌ இருக்கும்‌ ௮நேக பொருள்களால்‌ தேவர்கள்‌ இதை நிரூ 
பிக்கறார்கள்‌. இதை அவர்கள்‌ நிரூபிக்கும்‌ அகேக பிறப்‌ 
பொருள்கள்‌ பின்வருவதில்‌ எடுத்துக்காட்டப்படும்‌. இங்கே 
ஆதைக்‌ குறித்து தெரியப்பட வேண்டிய விஷபமென்று மாத்‌ 
இரம்‌ பேசுறோம்‌. 

56. இந்தவித உற்பத்தி இருப்பதினால்‌, சிருஷ்டில்கப்‌ 
பட்டவைகளெல்லாம்‌, தொடர்ச்சியிறைலல்லாமல்‌ அருஇருப்‌ 
பதால்‌, கடவுளை ஏற்கும்படியான இயல்புடையதா யிருக்‌ 
இறது. தொடர்ச்சியினாலல்லாமல்‌, அருகிருப்பதால்‌, சேர்க்கை 
உண்டாகிறது. அது கடவுளில்‌ கடவுளால்‌ இிருஷ்டிக்கப்‌ 
பட்ட படியினால்‌, அதன்‌ சிருஷ்டி. இணக்கமானதா யிருக்‌ 
கிறது. அது அம்மாதிரி சிருஷ்டி க்கப்பட்டி.ரூக்றெபடி.யி 
னால்‌, அது ஒரு உபமிதியாயிருக்றெ.து, அந்த சேர்க்கையால்‌ 
,தர்ப்பணத்தில்‌ கடவுளின்‌ ஓர்‌ சாயலைப்போலிருக்கிறது. 
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57. இந்த காரணத்தால்தான்‌, தேவர்கள்‌ தங்களிட 
மிருந்த. 'தேவர்களாயில்லாமல்‌, தேவமனிதனோடூ இரும்கும்‌ 
சேர்க்கையின்‌ பொருட்டு தேவர்களா யிருகஃ்‌இனுர்கள்‌ ; அவை 
கள்‌ அவரிட மிருந்தாலும்‌, கடவுளாயிருப்பதும்‌, அவரிட 
மிருந்து புறப்பவெதுபோல்‌ தோன்றுகிறதுமான தெய்வ நன்‌ 
மையையும்‌ தெய்வ உண்மையையும்‌ எற்றுக்கொள்ளுவதற்குத்‌ 
தக்கபடி. இந்த சேர்க்கை இருக்றெ௮ு. அண்டவனிட 
மிருந்து அவர்கள்‌ தங்களுக்கு சொந்தமானதாக அடை_றெ 
அறிவுக்குத்‌ தக்கபடி இச்சித்து நினைக்கக்‌ கொடுத்‌ இருக்கும்‌ 
சுயா இனத்திலிருந்து தெய்வ உண்மைகளாயிருக்கிற ஓழுங்‌ 
கன்‌ சட்டங்களை தங்களுக்கே பிரயோடப்பதற்குத்‌ தக்கபடி. 
ஏற்கையிருக்கிறது. இவைகளின்‌ மூலமாய்‌, தெய்வ ஈன்மை 
யும்‌, தெய்வ உண்மையும்‌ தங்களிட மிருக்தேபோல்‌ அவர்கள்‌ 
அடைவிருூர்கள்‌. இதனால்‌ அன்பின்‌ அன்யோன்னியம்‌ 
உண்டாகிறது. எனென்றால்‌, முன்கூறியபடி, பரஸ்பசமா 
யிருந்காலொழிய அன்பு நிலைக்காது. பூமியின்பேரிலுள்ள 
மனிதர்களுக்கும்‌ விஷயம்‌ அம்மாதிரியே இருக்கறது. இப்‌ 
பொழுது சொன்ன திலிருந்து, பிரபஞ்சத்திலுள்ள எல்லா 
பொருள்களும்‌ தேவ மனிதனிட இச்சாசத்தியையும்‌ ஞான 
சத்தியையும்‌ ஏற்பவைகளாயிருக்கின்றனவென்று இப்‌ 
பொழுது முதலில்‌ தெரிந்து கொள்ளலாம்‌. 

58. தேவர்களைப்போலும்‌ மனிதர்களைப்போலு மல்லா 
மல்‌, பிரபஞ்சத்திலிருக்கும்‌ மிச்சமான பொருள்கள்‌, 
உதாரணமாக, பிராணி வர்க்கத்தில்‌ மனிதர்களுக்குக்‌ சீழே 
யிருப்பவைகளும்‌, விரு வர்க்கத்தில்‌ இவைகளுக்குக்‌ ஜே 
இருப்பவைகளும்‌, மறுபடியும்‌ தாவர வர்க்கத்தில்‌ இவை 


களுக்குக்‌ சேஇருப்பவைகளும்‌,தேவ மனிதனிட இச்சாசத்‌ 
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இயையும்‌ ஞான சத்தியையும்‌ ஏற்பவைகளாயும்‌ கூட இருக்‌ 
இன்றன வென்பதை இன்னும்‌ விசதமாக விளக்கமுடியாத.. 
ஏனென்றால்‌, உயிரின்‌ தாரதம்மியத்தைப்பற்றியும்‌, உயிரை 
ஏற்றுக்கொள்பவைகளின்‌ தாரதம்மியத்தைப்பற்றியும்‌ முத 
லில்‌ விஸ்தாரமாக அதிகம்‌ சொல்லவேண்டியிருக்கிறது. 
இந்த பொருள்களோடு சேர்க்கை என்பது அவைகளின்‌ உப. 
யோகங்களுக்குத்‌ தக்கபடியிருக்கிறது; ஏனென்முல்‌, எல்லா 
ஈற்காரியங்களும்‌, தாரதம்மிபத்‌ துக்குத்‌ தக்கபடி ஒவ்வா இருக்‌ 
இற கடவுளோடு ஒப்பான சேர்க்கசையைவிட வேறு எந்த 
மூலத்திலிருந்தும்‌, உற்பத்தியாகறதில்லை. இந்த சேர்க்கை 
யானது, தன்‌ இறக்கத்தில்‌, எந்த சுதந்கரமும்‌ எந்த அறிவும்‌, 
ஆகையினால்‌ உயிரின்‌ எந்த தோற்றமும்‌ விடப்படாதபடி. 
யிருக் தும்‌ அவைகள்‌ ஏற்பவைகளாயிருக்கும்படி, படிப்படியாய்‌ 
அவ்வித இயல்புடையதாகறது, அவைகள்‌ ஏற்பவைகளா 
யிருப்பதால்‌, மறுபடியும்‌ கர்த்தாக்களாகவும்கூட இருக்கன்‌ 
றன. ஏனென்றால்‌, மீண்டும்‌ கர்த்தாக்களாயிருப்பதின்‌ மூல 
மாய்‌, அவைகள்‌ பொருள்களை கொள்பவைகளாயிருக்கன்்‌ றன. 
நல்லவைகளாயில்லாத காரியங்களோடு இருக்கும்‌ சேர்க்மை 
யைப்பற்றி, தீமையின்‌ மூலம்‌ காண்பிக்கப்பட்ட பிறகு, பேசப்‌ 
படும்‌. 

59. இவைகளினால்‌ பிரபஞ்சத்திலுள்ள ஒவ்வொரு. 
பொருளிலும்‌, பொதுவாயும்‌ இறப்பாயும்‌ தெய்வ மிருக்‌ 
இறதென்றும்‌, அகையால்‌. வேதத்தில்‌ சொல்லியபடி 
சிருஷ்டிக்கப்பட்ட பிரபஞ்சமானது எகோவாவின்‌ கரஸ்‌ 
களின்‌ வேலை என்றும்‌ அதாவது, எகோவாவின்‌ கரங்கள்‌ 
என்பதால்‌ பரம இச்சாசத்தியும்‌ பரம ஞானசத்தியுமென்‌ ற 
அருத்தம்‌ கொள்ளப்படுகிறபடியினால்‌, அவைகளின்‌ வேலை 
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யென்றும்‌ விசகமாஇறது, இருஷ்டிக்கப்பட்ட ரிரபஞ்சத்‌ 
தின்‌ எல்லா பொருள்களிலும்‌ பொதுவாயும்‌ இறப்பாயும்‌ 
தெய்வ மிருந்தபோதி ௮ம்‌, அவைகளின்‌ இயல்பில்‌ தன்னில்‌ 
தானே தெய்வமா யிருப்பது ஒன்றுமில்லை; ஏனென்முல்‌ 
சிருஷ்டிக்கப்பட்ட பிரபஞ்சம்‌ கடவுளல்ல, ஆனால்‌ கடவுளிட 
மிருந்து ௮து உற்பதியானது ; அது கடவுளிடமிருந்து 
தோன்றியதால்‌, அதில்‌ நிஜமாக மனிதன்‌ தோன்‌ றினாலும்‌, 
மனிதனிட. யாதொன்றும்‌ இல்லாதிருக்கற ஓர்‌ தர்ப்பணத்தில்‌ 
கோன்றம்‌ மனிதனிட சாயலைப்போல்‌, அவரிடசாயல்‌ ஆதி 
லிருக்றெ.து, 

00. சூக்கும லோகத்தில்‌ அரேகர்‌, அவைகளில்‌ கடவு 
ளின்‌ ஆச்சரியமான பொருள்களையும்‌, உள்ளுக்குள்ளாய்‌ 
சோதனை செய்தால்‌, மேலும்‌ மேலும்‌ ஆச்சரியமான பொருள்‌ 
களையும்‌ பார்க்றெபடியினால்‌, பிசபஞ்சத்‌இன்‌ எல்லா பொருள்‌ 
களிலும்‌ தெய்வம்‌ இருப்பதாகத்‌ தாங்கள்‌ ஓத்துக்கொள்ளமுழு 
இஷ்டமுள்ளவர்களாக இருப்பதாக என்னைச்‌ சுற்றி சம்பாஷித்‌ 
அக்கொண்டு, சொல்லிக்‌ கொண்டிருப்பதை நான்‌ கேட்டிருக்‌ 
கிறேன்‌. அப்படி இருந்தாலும்‌, சிருஷ்டிக்கப்பட்ட பிரபஞ்‌ 
சத்தின்‌ எல்லா பொருள்களிலும்‌ தெய்வமானது மெய்யா 
யிருக்கிறதென்று ௮வர்கள்‌ கேள்விப்பட்டபோ ௮, அவர்கள்‌ 
அதிகமாய்க்‌ கோபமூட்டப்படுஇருர்கள்‌; இதை அவர்கள்‌ 
சொன்னபோ திலும்‌, அவர்கள்‌ அதை நம்பவில்லை என்பதற்கு 
இ௫ ஒரு ௮டையாளம்‌. ஆகையால்‌ புதுவித்துகள்‌ தோன்ற 
தன்னிட குறிப்பிட்ட செடியை உற்பத்திசெய்ய ஒவ்வொரு 
வித்திலுமிருக்கதிறு அதிசயமான சக்தியிலிருந்து மாத்திரம்‌ 
அவர்கள்‌ தெரிந்துகொள்ள முடியாதாவென்று கேட்கப்பட்‌ 
டார்கள்‌. ஒவ்வொரு வித்திலும்‌ முடி வற்றும்‌ நித்தியமான 
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மானதின்‌ ஒரு சாயல்‌ இருக்கிறதென்கிற உண்மையிலிருந்தம்‌ 
கூட அப்படி கேட்கப்பட்டார்கள்‌; ஏனென்றால்‌, வித்துகள்‌ 
தங்களுக்குள்ளே முடிவற்றும்‌ சதாகாலமும்‌ பெருக, கனிகொ 
டுக்க ஒரு முயற்சியை உடைத்தாயிருக்கின்றன. ஒவ்வொரு 
உயிருள்ள பிராணியும்‌, சின்னஞ்‌ இறியதும்கூட ௮தற்கே 
உதாரணமா யிருக்கிறது. ஏனென்றால்‌, ௮கேக புஸ்தகங்கள்‌ 
எழுதப்பட்டிருக்கும்‌ ௮அவைகளிட அ திசயிக்கத்தக்கஇயற்கை 
அறிவுடன்‌ ஞானேர்திரியங்களிருக்சன்றன. அவையாவன, 
சுத்தரத்த நாடிகளும்‌ கருத்த ரத்தரரளங்களும்‌, இயக்கத்துக்‌ 
குக்‌ காரணமாயிருக்கிற நார்களும்‌, தசைரார்களும்‌ இருப்ப 
அடன்கூட ஒரு சூளையும்‌, ஓர்‌ இருதயமும்‌, சுவாசாசயங்க 
ஞூம்‌, மற்ற அங்கங்களும்‌ இருக்கின்றன. இந்த பிரமிப்பிக்‌ 
கிற பொருள்களெல்லாம்‌ கடவுளிடமிருந்து வருன்றன. 
ஆனால்‌, அவைகள்‌ மூடப்பட்டிருக்கிற உருவங்கள்‌, பூமியி 
அள்ள பிரதான வஸ்துக்களிலிருக்‌ து வருகின்றன) இவைகளி 
லிருந்து செடிகள்‌ தோன்றுகின்றன. பின்‌ ஒழுங்இன்படி. 
மனிதர்கள்‌ தோன்‌.றஇறார்கள்‌; ஆகையினால்‌ மனிதனைப்பற்றி 
அவன்‌ பூமியின்‌ மண்ணினாலே உருவாக்கப்பட்டானென்றும்‌, 
அவன்‌ பூமியின்‌ தூசியென்றும்‌, ஜீவசுவாசம்‌ அவனில்‌ ஊதப்‌ 
பட்டதென்றும்‌ சொல்லப்படுறது. (இ ஆகமம்‌ 1]. 
இதனால்‌ தெய்வமனிதனுக்கு சேர்ந்ததல்லவென்றும்‌, அனால்‌ 
அவனுடன்‌ சேர்க்கப்பட்டிருக்கெறதென்றும்‌ விசதமாூறெ௮. 

சிருஷ்டிக்கப்பட்ட போருள்களேல்லாம்‌ மனிதனுக்கு 

ஓர்வித சாயலில்‌ சம்பந்தப்பட்டிருக்கிற த. 

61. பிராணி வர்க்கத்திலும்‌ விரு௯௨ வர்க்கத்திலும்‌ 
தாவர வர்க்கத்திலும்‌ உள்ள ஒவ்வொரு பொருளிலுமிருக்‌அ, 
பொதுவாயும்‌ சிறப்பாயும்‌ இது விசதமாஇறெது, 
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பிராணி வர்க்கத்தின்‌ ஒவ்வோரு பொருளிலும்‌ போது 
வாயும்‌ சிறப்பாயும்‌ மனிதனுக்கு இருக்கும்‌ சம்பந்தம்‌, 
இந்த அலோசனைகளால்‌ விளங்குகிற 5; எல்லாவித 
பிராணிகளுக்கும்‌, சலனத்துக்கு வழிவகைகளும்‌ பஞ்‌ 
சேர்திரியங்களும்‌, இவைகளை இயக்கும்‌ அந்திரங்களுக்‌ 
இருக்கின்றன; இவைகளை மனிதனோடு அவைகள்‌ 
பொதுவாய்‌ உடைத்தாயிருக்கன்றன. மனிதனிடத்திலிருப்‌ 
பவைகள்‌ போல இயற்கையான அவாக்களும்‌ உணர்ச்சி 
களும்‌ அவைகளுக்குமுண்டு த இலதில்‌ ஓர்வித பரமார்த்த 
அம்சமிருப்பதாகத்‌ தோன்றுதற அவைகளின்‌ உணர்ச்சி 
களுக்குத்‌ தக்கபடி, உடன்பிறந்த அறிவு ௮வைகளுக்குண்டு ; 
பூமியின்மேலுள்ள மிருகங்களிலும்‌, ஆகாயத்தின்‌ பட்சிகளி 
௮ம்‌, தேனீக்களிலும்‌, பட்டுபூச்சி முதலியவைகளிலும்‌ இது 
ஏறக்குறைய விசதமாயிருக்ெத. இந்த காரணத்துக்காக, 
ஜடயாய்‌ மாத்திரமிருக்கும்‌ மனிதர்கள்‌, இந்த வர்க்கத்தில்‌ 
உயிருள்ளவைகளை, பேச்சு விஷயம்‌ தவிர மற்றவைகளில்‌ தங்‌ 
களைப்போலிருப்பதாக நினைக்கிறார்கள்‌. விரு௬ஷ& வர்க்கத்தி 
லிருக்கும்‌ ஒவ்வோரு போருளுக்கும்‌ மனிதனுக்கும்‌ போதுவா 
கவும்‌ சிறப்பாகவும்‌ இருக்கும்‌ சம்பந்தம்‌ 8ழ்வரும்‌ உண்மை 
களிலிருந்து அதாவது, அவைகள்‌ வித்திலிருந்து முளைத்து, 
அங்இருந்து, படிப்படியாய்‌ அவைகளின்‌ பல நிலைமைகளில்‌ 
செல்லுகிற தென்பதிலிருந்தும்‌, அவைகளுக்குள்ளே விவா 
கத்துக்கு ஒத்தது ஏதோ ஒன்‌ றிலிருக்‌தும்‌, அதன்‌ பின்னா்‌ 
கனி கொடுத்தலிலிருந்தும்‌, அவைகளின்‌ வளரும்‌ சக்தி, 
அதனிட உருவங்களாயிருக்கிற பலன்களா யிருக்கிறதென்‌ 
பதிலிருந்தும்‌ விசகமாகிறது. இவைகளுடன்கூட மனித 
னுடன்‌ சம்பந்தத்தைக்‌ காண்பிக்றெதும்‌ பல நூலாசிரியர்‌ 
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களால்‌ விவரிக்கப்பட்டதுமான பிற வி£சஷங்களிருக்கன்‌ 
றன. தாவர வர்க்கத்திலுள்ள ஒவ்வொரு போருளுக்கும்‌ 
மனிதனுக்கும்‌. போதுவாயும்‌ சிறப்பாயும்‌ இருக்கும்‌ சம்‌ 
பந்தமானது, அவ்வித சம்பந்தத்தை ஏற்படுத்தும்‌ உருவங்‌ 
களை உற்பத்தி செய்ய அவைகள்‌ செய்யும்முயற்இியி 
லிருந்தும்‌, (மேல்‌ கூறியபடி ௮நீத உருவங்கள்‌ பொதுவாயும்‌ 
சிறப்பாயும்‌ விருக்ஷவர்க்கத்தின்‌ எல்லா பொருள்களாயிருக் 
இன்றன) இவ்விதமாக உபயோகங்களை செய்வகிலிருந்தும்‌ 
மாத்திரம்‌ விச.தமாயிருக்கிறது. எனென்றால்‌, மண்ணின்‌ 
பேரில்‌ வித்து விழுந்தவுடன்‌ பூமியானது ௮தை போஷித்து. 
அந்த வித்தானது. முளைத்து மனிதனைப்போலிருக்கற ஓர்‌ 
உருவத்தை எடுத்‌ துக்கொள்ள எல்லா திக்குகளிலிருந்தும்‌ வழி 
வசைகளை சோடிக்கறெது. அதன்‌ கல்லான பாகங்களில்‌ கூட 
அல்வித முயற்சி இருக்கிறதென்பது, சமுத்திரத்தின்‌ அடியி 
லிருக்கும்‌ பவளங்களினாலும்‌, சுரங்கங்களில்‌ தாதுக்களிலிருச்‌ 
அம்‌ உலோகங்களிலிருந்தும்‌ கூட உற்பத்தியாடற அதிலிருக்‌ 
கும்‌ புஷ்பங்களினாலும்‌ வெளிப்படையாயிருக்கிறது, மூளைக்‌ 
கவும்‌, இம்மாதிரியாக உபயோகங்களைச்‌ செய்யவும்‌, செய்யும்‌ 
முயற்சியானது, சிருஷ்டிக்கப்பட்ட பொருள்களில்‌ தெய்வத்தி 
லிருந்துவரும்‌ இறுதியான தாயிருக்கிறது. 

02. பூமியின்‌ உலோகாதிகளுக்கு தழைக்க ஓர்‌ முயற்சி 
இருப்பதுபோல்‌, விருக்ஷா£ திகள்‌ சம்பந்தமான வளர்ச்சிகளுக்‌ 
கும்‌, உயிர்ப்பிக்க, ஓர்‌ முயற்சி இருக்கிறது ; ஆகையினால்‌, 
தங்களிட வாசனைகளுக்கு தக்கபடி. பலவித பூச்கெளிருக்கன்‌ 
றன. இது, பூலோக சூரியனிட சூட்டிலிருந்து அல்லாமல்‌ 
ஏற்பவர்களுக்குத்‌ தக்கபடி, அந்த சூட்டினால்‌ உண்டாகும்‌ 
உயிரிலிருந்து உண்டாகிறதென்பது, பின்‌ வருவதிலிருந்து 
தெரிந்து கொள்ளலாம்‌. 
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08. சிருஷ்டிக்கப்பட்ட எல்லா பொருள்களும்‌ மனித 
னுடன்‌ ஓர்‌ சம்பந்தள்தை உடைக்தாயிருக்கெறதென்று 
மேல சொல்லிய சங்க களிலிருந்து, நிஜமாக, செ௫க்கப்பட 
லாம்‌ ; என்றாலும்‌, அந்த விஷபமானது புதைப்பொருளாய்‌ 
மாத்திரம்‌ அறிந்து கொள்ளக்கூடும்‌ ; சூக்கும லோகத்தில்‌ 
அது தெளிவாய்‌ அறியப்பரிகிறது. அந்த உலகத்தில்‌ கூட 
மூன்று வர்க்கங்களுக்கும்‌ சேர்ந்த எல்லாபொருள்களு மிருக்‌ 
கன்றன அவைகள்‌ மத்தியில்‌ தேவர்கள்‌ இருக்கிறார்கள்‌ 
தங்களைச்சுற்றி இவைகளைப்‌ பார்த்து, தங்களைப்‌ போலவே 
அவைகள்‌ இருக்கின்றனவென்ற தெரிந்து கொள்ளுகிறார்கள்‌. 
உண்மையில்‌, அவர்கள்‌ புத்தியின்‌ உள்ளுக்குள்ளான பாகம்‌ 
திறக்கப்பட்டபோது, தங்களைத்‌ தாங்களே அறிந்துகொண்டு, 
அவைகளில்‌, ஐர்‌ தர்ப்பணத்தில்போல்‌ தங்களுடைய சாயலைப்‌ 
பார்ம்திருர்கள்‌. 

64. இன்கே சொல்ல இடம்‌ மில்லாதபடி யிருஃகிற 
இதிலிருந்தும்‌, இன்னும்‌ ௮௧ இச, ஒற்றுமையான விஷ 
யங்களிலிருக்தும்‌, கடவுளானவர்‌ ஓர்‌ மனிதன்‌ என்றும்‌ சிருஷ்‌ 
டிக்கப்பட்ட பிரபஞ்சம்‌ அவரிட சாபலென்றும்‌ உறுஇயாய்‌ 
தெரிர்திருக்கலாம்‌ ; எனென்றால்‌, எல்லா பொருள்களுக்கும்‌, 
மனிதனுடன்‌ அவைகளுக்கு வி2சஷ சம்பந்தம்‌ இருப்பது 
போல, கடவளுடன்‌ பொது சம்பந்த மிருக்இறது. 

சிருஷ்டிக்கப்பட்டி ருக்கிற எல்லா போருள்களின்‌ பலன்‌ 
களும்‌, இறுதியான போருள்களிலிருந்த மனிதன்‌ வரையிலும்‌, 
மனிதன்‌ மூலமாய்‌ தாங்கள்‌ உற்பத்தியாகிற கடவுளாகிய: 
சிருஷ்டி கர்த்தாவரையிலும்‌, படிப்படியாய்‌ ஏறுகின்றன. 

05. மேல்கூறியபடி இறுதியான பொருள்கள்‌, பல்‌ 
விதங்களான, ஜாவரவர்க்கத்தில்‌ பொதுவாயும்‌ இறப்பாயு 


மூள்ள எல்லா பொருள்களுமா யிருக்கின்றன. அண்மையான 
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ரூபங்களாக செய்யப்பட்ட விருக்ஷவர்க்க பிராணிவர்க்க 
பதார்த்தங்களால்‌ நிறைந்த மண்ணினால்‌ மூ£டப்பட்டிருக்கும்‌ 
கல்லான, உப்பான, எண்ணெய்‌ பற்றான, லோகாத சம்பந்த 
மான, உலோகத்தாலாகிய பொருள்‌ அய பலவித ஜடப்‌: 
பொருள்கள்‌ இருக்கின்றன. உயிரிலிருர்‌து உண்டாகப்பட்ட 
எல்லா உபயோகங்களின்‌ முடிவும்‌, ஆரம்பமும்‌ கூட, இந்த 
பொருள்களில்‌ மறைந்திருக்ன்றன. எல்லா உபயோகள்க 
ளின்‌ முடிவும்‌ இந்த உபயோகங்களை விளைவிக்கச்செய்யும்‌ 
முயற்சியாயிருக்கறெ.து, ஆரம்பமானது, அந்த முயற்கியி 
லிருந்து செயல்படும்‌ சக்‌ தியாயிருக்கற து. இவைகள்‌ தாவர 
வர்க்கத்தை சேர்ந்தவைகள்‌. மத்தியிலுள்ள பொருள்கள்‌ விரு, 
ச்ஷவர்க்கத்தை சேர்ந்த எல்லா பொருள்களுமா யிருக்கின்றன. 
எல்லாவித புற்களும்‌, பூண்டுகளும்‌, எல்லாவித செடிகளும்‌ 
புதர்களும்‌, எல்லாவித மரங்களும்‌ அவ்விதமானவைகள்‌ 
இவைகள்‌ தரும்‌ பலன்கள்‌ பிராணிவர்க்கத்திலுள்ள பூரண 
அபூரணமான எல்லா பொருள்களுக்கும்‌ உண்டு, அவைகள்‌ 
இவைகளைப்‌ போஷித்து, களிப்பித்து, உயிர்ப்பிக்னெறன 
அவைகளின்‌ சரீரங்களைத்‌ தங்கள்‌ விளைவுகளினால்‌ போஷித்து, 
அவைகளின்‌ புலன்களைத்‌ தங்கள்‌ ரசம்‌, கந்தம்‌, செளக்திரியல்‌ 
களினால்‌ களிப்பித்‌.த, அவைகளின்‌ பற்றுக்களை உயிர்ப்பிக்க்‌ 
மன. இவைகளை நிறைவேற்ற ௮வைகள்‌ செய்யும்‌ முயற்சிகள்‌ 
உயிரிலிருந்து சேட்டிக்கின்றன. பிரதமப்‌ பொருள்கள்‌ பிராணி' 
வர்க்கத்திலுள்ள எல்லா பொருள்களுமா யிருக்கின் றன்‌... 
இதில்‌ மிகவும்‌ தாழ்ந்தவைகள்‌ புழுக்களென்றும்‌, பூச்சி. 
ளென்றும்‌, மத்தியிலுள்ளவைகள்‌ பறவைகளென்றும்‌ மிருகக்‌ 
களென்றும்‌, எல்லாவற்றிலும்‌ உயர்ந்தவைகள்‌ மனிதர்களென்‌ 
௮ம்‌ சொல்லப்படுகின்றன. ஏனென்றால்‌ ஒவ்வொரு வர்க்கத்‌ 
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திலும்‌, மிகவும்‌ தாழ்ந்தவைகள்‌, மத்தியமானவைகள்‌ மிகவும்‌ 
உயாந்தவைகளென்று பொருள்களிருக்கின்‌ றன; மிகவும்‌ தாழ்ர்‌ 
தவைகள்‌ மத்தியமானவைகளின்‌ உபயோகத்துக்கும்‌, மத்திய 
மானவைகள்‌ மிகவும்‌ உயர்ந்தவைகளின்‌ உபயோகத்துக்கும்‌ 
இருக்கின்றன. இம்மாதிரியாக, இிருஷ்டிக்கப்பட்ட எல்லா 
பொருள்களின்‌ உபயோகங்கள்‌, இறுதியான பொருள்களி 
லிருக்‌.து, வரிசையில்‌ முதன்மையான மனிதவரையில்‌ ஒழுங்‌ 
கில்‌ மேல்போடின்றன. 

66. ஏற்றத்தில்‌ ஸ்தூல லோகத்தில்‌ மூன்று படிகளும்‌, 
சூக்கும லோகத்தில்‌ மூன்று படிகளுமிருக்கன்றன. எல்லா 
பிராணிகளும்‌ உயிரை ஏற்பவைகள்‌) அதைவிட பூரணமான 
பிராணிகள்‌ ஸ்தூல லோகத்தின்‌ மூன்று அந்தஸ்துகளின்‌ 
உயிரை ஏற்பவைகளாயிருக்கன்றனு; குறைந்த பூரண 
மானவைகள்‌ ௮ந்த உலகத்தின்‌ இரண்டு படிகள்‌ உயிரை 
ஏற்பவைகளா யிருக்கன்றனு; அபூரணமான பிராணி 
கள்‌ அதன்‌ படிகளில்‌ ஒன்றை ஏற்பவைகளாயிருக்கன்றன . 
ஆனால்‌ மனிதன்‌ மாத்திரம்‌, ஸ்தூல லோகத்தின்‌ மூன்று 
படிகளின்‌ உயிரைமட்டு மல்லாமல்‌, பரமார்த்த லோகத்‌ 
தின்‌ மூன்று படிகளின்‌ உயிரையும்‌ ஏற்பவளாயிருக்கின்றான்‌. 
எந்த பிராணியும்‌ போலல்லாமல்‌, மனிதன்‌ பிரகுருதிக்கு 
மேல்‌ ஏன்‌ உயர்த்தப்படக்கூடுமென்பதற்கு இது காரணமா 
யிருக்கிறது. பிரகுருதிக்குள்ளிருக்கும்‌ தேசாசாரமானதும்‌ 
சன்மார்க்கமானதுமாகிய விஷயங்களைப்பற்றி அவன்‌ பகுப்‌ 
போடும்‌ விவேகத்தோடும்‌ நினைக்கச்‌ சக்தியுள்ளவனாயிருக் 
கிறான்‌. மேலும்‌, பிரகுருதிக்கு மேற்பட்ட பரமார்த்த 
பொருள்களைப்பற்றியும்‌ சுவர்க்கச்‌ சம்பந்தமான பொருள்‌ 
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இருன்‌ ; நிஜமாகவே. கடவுளைப்‌ பார்க்கவும்கூட (வேண்டிய 
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ஞானத்துக்கு உயர்த்தப்படம்‌ கூடியவழயு மிரு கிறான்‌. 
ஆனால்‌ கிருஷ்டிக்கப்பட்ட எல்லா பொருள்களின்‌ பலன்க ளும்‌ 
தங்கள்‌ ஒழுங்கில்‌ கடவுளாய சிருஷ்டிகர்த்தாவரையில்‌ 
ஏறுவதற்கும்‌ காரணமான இந்த அறு அற்கஸ்‌ துநளைப்பற்றி 
யும்‌ சரியான இடத்தில்‌ சொல்லப்படும்‌. சிருஷ்டி கப்பட்ட 
எல்லா பொருள்களின்‌ ஒரு ஏற்றம்‌ தான்‌ மட்டும்‌ உயிராயி 
ருக்கிற அந்த மூதற்பொருளுக்கு இருந்கன்றனவென்றும்‌ 
எல்லாபொருள்களுக்கும்‌ சேர்க்க உபயோகங்கள்‌ உயிரை ஏற்‌ 
பவைகளாகவே யிருந்கன்‌ றனவென்றும்‌, ஆகையினால்‌ உப3யோ 
கங்களின்‌ உருவங்கள்‌ அவ்விகமானவைகளாகக்கூட இருக்கன்‌ 
தனவென்றும்‌, இந்த சுருக்கமாய்‌ சொன்ன திலிருந்து அறிந்து 
கொள்ளலாம்‌. 

67. மனிதனைவன்‌, உடை படியிலிருந்து முதல்‌ 
படிக்கு, எப்படி எறஇருனென்.று அதாவ உயர்த்தப்படிகிரு 
னென்று சுருஃ்கமாய்ச்‌ சொல்லப்படவேண்டும்‌.ஸ்‌ தால லோகத்‌ 
தின்‌ கடை படியில்‌ அவன்‌ பிறந்திருகஇருன்‌ ; பிறகு, அறி 
வினால்‌ இரண்டாவது படிக்கு உயர்த்தப்படுகிறான்‌ ; அவ்வித 
அறிவினால்‌ அவன்‌ புத்தியை பூரணமாக்கும்போ.த, மூன்றா 
வது படிஃகு உயர்த்தப்படுகிறான்‌, பிறகு பருத்தறிவுள்ளவனு 
இருன்‌. அவனில்‌, பரமார்த்த உலகத்திலுள்ள உயர்வின்‌ 
மூன்று படிகளும்‌, மூன்ற! ஸ்தூல படிகளுக்கு மேலையிருக்‌ 
கின்றன. அனுல்‌ அவன்‌ இந்த உலக சம்பந்தமான சரீரத்தை 
போட்டுவிடுகிறவரையில்‌, அவைகள்‌ விசதமாகிறஇல்லை. இதை 
அவன்‌ நீக்கினபோது, முதல்‌ பரமார்த்தபடியும்‌, பின்னிட்டு 
இரண்டாவதும்‌, அவனுக்கு திறக்கப்படுகிறது; கடைஇியில்‌ 
மூன்றாவதும்‌, அதுகூட மூன்றாவது சுவர்க்கத்தின்‌ தேவர்க 
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ளாச்கப்பட்டவர்களுக்கு மட்டம்‌ இறக்கப்படுறது. இவர்கள்‌ 
தான்‌ கடவுளைப்‌ பார்க்கப்பட்டவர்கள்‌. இரண்டாவறுபடியும்‌ 
கடைபடியும்‌ திறக்கப்படம்கூடி யவர்கள்‌, இரண்டாவது 
சுவர்க்கத்தினிடவும்‌, கடைஇ சுவர்க்சத்தினிடவும்‌ தேவர்களா 
இருர்கள்‌. மனிதனிலிருக்கும்‌ ஒவ்வொரு பரமார்த்த படியும்‌ 
கடவுளிடமிருக்‌துவரும்‌ இச்சாசத்தியையும்‌ ஞான௪த்தியை 
யும்‌ அடைதலுக்குத்‌ தகுந்தபடி இறஃ்கப்படுற ௮. இவைக 
ளில்‌ கொஞ்சம்‌ எற்றுக்கொள்ளப்பட்டவர்கள்‌, முதலாவது 
அல்லது மிதவும்‌ தாழ்ந்த பரமார்‌த்தபடிக்கும்‌, ஆதிகம்‌ பெற்‌ 
அக்கொள்ளப்பட்டவர்கள்‌, இசண்டாவது அல்லது நடு பர 
மார்த்தபடிக்கும்‌, அதைவிட அதிகம்‌ பெற்றுக்கொள்ளப்‌ 
பட்டவர்கள்‌ மூன்றாவது அல்லது மிகவும்‌ உயர்ந்த படிக்கும்‌ 
வருஇரரர்கள்‌. ஆனால்‌ இக்கு படிகளில்‌ யாதொன்‌ை ஐயும்‌ அடை 
யாதவர்கள்‌ ஸ்தால படிகளில்‌ நிற்கரூர்கள்‌. விவேகமாய்‌ 
இல்லாவிட்டாலும்‌ நினைக்கவும்‌, ஆகையால்‌ பேசவும்‌, இக்‌ 
கவும்‌ ஆமையால்‌ செயல்படவும்‌, அவர்களுக்கு சலதி யிருக்க 
தென்கிற உண்மை தீவிர, பரமார்த்த படி.களிலிருக்து அவர்‌ 
கள்‌ யாதொன்றையும்‌ அடை .இறதில்லை. 

08. மனிகனிட மனதுக்குள்‌ சேர்ந்த அவனுள்‌ ளையிருப்‌ 
பவைகவின்‌ உயர்ச்சகெளின்‌ *பாவத்தைப்‌ பற்றியும்கூட தெரிந்‌ 
இருக்‌ நவண்டும்‌, கடவுள்‌ சிருஷ்டித்த ஒவ்வொன்றிலும்‌ 
எதிர்காக்உல்‌ உண்டு, உயிருக்கு மாத்திரம்‌ சலனமிருக்றெ௮. 
உயிரின்‌ சலனத்தால்‌ எதிர்சலனம்‌ உண்டாகிற, ஒரு பொரு 
ளான இயக்கப்படும்பொழுது, அது இருக்கிறதென்சிற 
உண்மையிலிருக்‌ அ, இந்த எதிர்சலனம்‌, அந்த சிருஷ்டிக்கப்‌ 
பட்டபொரு ஒரக்னுச்‌ மசர்ந்ததைப்போல்‌ கொன்றுஇ றத. மனி சு 


னைவன்‌ உயிசை ஏற்பவனாகமட்டும்‌ இருந்தபோதிலும்‌, உயி 
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ரானது தன்னுடையதென்பதைவிட வேறு விதமாய்‌ அவன்‌ 
உணராதபடியினால்‌, மனிதனில்‌ ௮க்த எதிர்சலனம்‌ தன்‌ 
னுடையதுபோல்‌ தோன்றுகிறது, இந்த காரணத்தினால்‌ 
தான்‌ மனிதன்‌ தன்னிட பரம்பரையான இமையிலிருந்து கட 
வுளுக்கு விசோதமாய்‌ நடக்கிறான்‌. ஆனால்‌, தன்‌ உயிர்முமு 
அம்‌ கடவுளிடத்திலிருந்து வருறதென்றும்‌, உயிரின்‌ எல்லா 
நன்மைகளும்‌ தெய்வச்‌ செயலால்‌ உண்டாகஇறதென்றும்‌, உயி 
ரின்‌ எல்லா தீமைகளும்‌ மனிதன்‌ எதிர்த்து நடப்பதால்‌ உண்‌ 
டாகறதென்றும்‌ ௮வன்‌ எவ்வளவு ஈம்புரனோ, அவ்வளவு, 
எதிர்சலனம்‌ சலனத்துக்கு இணங்குகறது, மேலும்‌ அவன்‌ 
தன்னிடமிருந்தே போல, கடவுளுடன்‌ செயல்படுஇருன்‌. 
எல்லா பொருள்களிலும்‌ சமநிலை என்பது சலனம்‌, எதிர்‌ சல 
னம்‌ இந்த இரண்டிலிருந்தும்‌ உண்டாகிறது, ஓவ்வொரு 
பொருளும்‌ சமநிலையிலிருக்கவேண்டும்‌. மனிதனைவன்‌ 
கடவுளின்‌ ௮ருளினால்‌ அல்லாமல்‌, கடவுளிடம்‌ தானே போவ 
தாக நம்பா திருக்கும்படி, இவைகளெல்லாம்‌ சொல்லப்பட்டது. 
09. தேய்வமானது: இடவரைக்குட்படாமல்‌, பிரபஞ்‌ 
சத்திலுள்ள எல்லா விடங்களிலும்‌ நிறைந்திருக்கின்றது. 
பிரகுருதிக்கு சிறப்பான, இடம்‌, காலம்‌ என்‌ 
கிற இரண்டு பொருள்களிருக்கன்றன. இவைகளிலிருக்து 
ஸ்தூல லோகத்திலுள்ள மனிதன்‌, தன்னிட இந்தனையின்‌,. 
- ஆகையால்‌ புத்தியின்‌ நினைவுகளை உருவாக்குகிறான்‌. இத்த 
பாவனைகளில்‌ இருந்துகொண்டு, அவைகளுக்கு மேலே தன்‌ 
னிட மனதை உயர்த்தாவிட்டால்‌, பரமார்த்தமானதும்‌ தெய்‌ 
வீகமானதுமாயே எதையும்‌ அவன்‌ எப்பொழுதும்‌ அறிய 
மாட்டான்‌; ஏனென்றால்‌, இடம்‌,காலம்‌ என்பதிலிருந்துவரும்‌ 


கருத்துகளாகிய இக்கல்‌ அவைகளை அகப்படுத்துளொன்‌ ; 
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இதை செய்வதற்குத்‌ தக்கபடி புத்தியின்‌ சோதி ஜடமாக 
மட்டும்‌ ஆப்விடுதிற து, பரமார்த்தமான தும்‌ தெய்வீகமானது 
மாகிய விஷயங்களைப்பற்றி யூகித்து அறிகையில்‌, இந்த சோதி 
யிலிருந்து நினைத்தலானு, பகல்‌ வெளிச்சத்தில்‌ மாத்திரம்‌: 
காணப்படுகிற பொருள்களை இசவின்‌ இருட்டின்‌ வல்லமை 
யால்‌ நினைப்பதுபோலிருக்றெ௮. இததான்‌ லோகாயுத மதத்‌ 
தின்‌ உற்பத்திக்குக்‌ காரணம்‌, சால இடவரைக்குட்பட்ட இந்‌ 
தனையின்‌ பாவனைகளுக்கு மேலே தன்‌ மனதை எப்படி. உயர்த்‌ 
திலாமென்று தெரிந்தவன்‌, கர இருளிலிருந்து வெளிச்சத்‌ 
அக்குப்‌ போய்‌, பரமார்த்‌ தமானவைகளையும்‌ தெய்வீகமானவை. 
களையும்‌ பற்றிகொண்டு கடைசியில்‌, அவைகளிருப்பதையும்‌. 
அவைகளிலிருந்து வருவதையும்‌ பார்க்கிறான்‌ ) பிறகு, அந்த 
வெளிச்சத்தினாலே, ஸ்‌.தூல வெளிச்சத்தினிட கரு இருட்டை 
ஓட்டி, அதினுடைய போலி நியாயங்களை விலக்வெைக்‌ 
இரான்‌. புத்தியுள்ள ஒவ்வொருவனும்‌ பிரகுருஇியின்‌ குணங்‌. 
களுக்கு மேலே நினைக்கக்கூடும்‌. உள்ளபடி. அப்படியே நினைக்‌ 
இரான்‌ ; பிறகு, தெய்வமானது சர்வ வியாபகவத்‌ துவமான 
படியினால்‌, இடவசைக்குட்பட்டதல்லவென்று சொல்லி, 
அறிந்து கொள்ளுறொன்‌. மேலே சொல்லிய பொருள்களைப்‌ 
பற்றி உறுதிப்படுத்தவும்‌ அறிந்து கொள்ளவும்கூடஅவனுக்கு 
சக்தியுண்டு. அனால்‌ தெய்வதின்‌ சர்வ வியாபகத்துவத்தை 
அவன்‌ தள்ளிவிட்டு, எல்லாம்‌ பிரகுருதிக்கே ஆரோபித்தால்‌,, 
தன்னால்‌ கூடுமானாலும்‌ அவன்‌ உயர்த்தப்பட இஷ்டமில்லாத। 
வளாயிருக்இரான்‌. 

10. இறந்து, தேவர்களாகப்பட்‌ட எல்லாரும்‌, மேல்‌: 
கூறியபடி, காலமென்றும்‌ இடமென்றும்‌ பிரகுருஇக்கு இயல்‌- 
பான அநத இரண்டு பொருளையும்‌ போட்டு விடுகிறார்கள்‌ 9 
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இத்தகைக்‌ ஆள்‌ சர்க்க விஷபதிறள்‌. உன்ரை ரத வட பாகி 
ர ட ர்‌ ச ்‌ ச்‌ 


கும்‌ பொருள்கள்‌ ஸ்தால லோகத்திலுள்ள பொருள்க 
ளைப்போன்றதாகவும்‌, அனால்‌ அவர்களிட சிந்தனைகளுக்கு 
ஒத்ததாகவுமிருக்கிற ஞான ஒளியில்‌ அவர்கள்‌ பின்னிட்டு பிர 
வெ௫க்கறார்கள்‌. சற்று முன்னை சொல்லியபடி, உண்மை 
களாயிருக்கிற அவர்கள்‌ சிக்சனைகள்‌ சோக்னும்‌ ஸிஷபங்றள்‌, 
இடத்திலிருந்தும்‌ காலகத்திலிருக்தும்‌ யாதொன்றையும்‌ அடை 
இறதில்‌லை ஆனால்‌, அவர்கள்‌ பார்க்கப்பட்ட பொருள்ரள்‌ 
இடம்‌ காலம்‌ என்பவைகளி3ல நிஜமாக இருப்பதாகத்‌ தான்‌ 
கிறது, ஆனாலும்‌, இவைகளிலிருந்து அவர்கள்‌ நினைக்கிற 
இல்லை. அங்கை இடங்களும்‌ காலங்களும்‌ ஸ்தூல லொகக்தி 
லிருப்பது போல்‌ நிறுத்தப்படாமல்‌, அவர்களின்‌ உயிர்நிலைமை 
களுக்குத்‌ தக்கபடி. மாறன்றனவென்பது நரரணமாயிருக்‌ 
இறது, ஆகையினால்‌, அவர்களிட சிந்தனையின்‌ பாவனை களில்‌ 
இடங்களுக்கும்‌ காலங்களுக்கும்‌ பதிலாக, உயிரின்‌ நிலமைத 
ரிருக்னெறன; இடங்களுக்குப்‌ பதிலா அன்பின்‌ நிலைமைக 
க்குச்‌ சம்பந்தமுள்ள பொருள்களும்‌, காலங்களுக்குப்‌ பதி 

வல பவம்‌ ௧. 2 ட ச ப க ச 
லால ஞானத்தின்‌ நிலைமைகளுக்கு சம்பத்தறறள்ள பொருள்க 
ளும்‌ இருக்கின்றன. ஆமையினால்தான்‌ பரமார்த்த சந்தனையும்‌, 
ஆகையால்‌ பரமார்த்த பேச்சும்கூட, ஸ்‌.நூல சிக்சனையிலி.ுக்‌ 
அம, ஆகையால்‌ ஸ்தூல பேச்சிலிருந்தும்‌, எல்லாம்‌ பரமார்த்‌ 
தமாயிருக்ற பொருள்களின்‌ உட்பாகள்கள்‌ விர பொதுவா 
னது ஒன்றுமிலலாதபடி, அவ்வளவு பபேதப்பகிறது. இந்த 

்‌ ப ட றர டட த ன்‌ ட டத்‌ 
வித்தியாசத்தைப்பற்றி வேறு இடங்களில்‌, அதிகம்‌ சொல்லப்‌ 

இட்‌. இணவ வி ்‌ ்‌ டல்‌ 
படும்‌. தேவர்களின்‌ இந்தனைகள்‌ கால இடவசைக்குட்படா 
மல்‌, உயிரின்‌ நிலைகளிலிருந்து எல்லாவற்றையு மடைஇறபடி 
பினா ்‌ . க ்‌ 

னால்‌, தெய்வமான எல்லா இடங்களிலும்‌ நிறைந்திருகற 
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தென்ற! சொல்லப்பட்டபோது அவர்கள்‌ அறிந்து கொள்ளு 
கறதில்லை என்பது தெளிவாறெது; ஏனென்றால்‌, அவர்க 
ளுக்கு இடங்களென்பது என்னவென்று தெரியா து; ஆனால்‌ 
இடவரைக்குட்படுத்தாமல்‌, தெய்வம்‌ எல்லா பொருள்களி 
௮ம்‌ நிறைந்திருச்சறதென்று சொல்லப்பட்டால்‌, அவர்கள்‌ 
தெளிவாய்‌ அறிந்துக்‌ கொள்ளு௫ருர்கள்‌. 

11. சுத்தம்‌ ஸ்தூலமாயிருக்கப்பட்ட மனிசன்‌, பர 
மார்த்த விஷயங்களைப்பற்றியும்‌, தெய்விக பொருள்களைப்‌ 
பற்றியும்‌, இடவரைக்குட்பட்டு நினைக்கிரானென்றும்‌, ஞானி 
யானவன்‌ இடவரைக்குட்படாமல்‌ நினைக்கறொனென்றும்‌, 
தெளிவுபட, பின்வருவதை திருஷ்டாந்தமாக எடுத்துக்கொள்‌ 
ளுங்கள்‌. நீளமும்‌, அகலமும்‌, உயரமும்‌, கோணமாக அல்‌ 
லது வட்டமாகயிருக்கற, இவைகளால்‌ எல்லைக்கட்டப்பட்ட 
உருவமும்‌ இருக்கற, பார்க்கும்‌ பொருள்களிலிருக்து தான்‌ 
அடைந்த மனோபாவனைகளின்‌ வழி வகையால்‌ சுத்தம்‌ ஸ்‌தால 
மாயிருக்கும்‌ மனிதன்‌ நினைக்கிறான்‌. இந்த பொருள்கள்‌ எல்‌ 
லாம்‌, பூமியின்பேரில்‌ காணக்கூடிய பொருள்களைப்பற்‌ நி, அவ 
னிட. இர்தனையின்‌ அபிப்பிராயங்களில்‌, பரெங்கமாய்‌ சேர்ச்‌ 
இருக்க்றன. மேலும்‌ தேசாசாரமானதும்‌ சன்மார்க்கமா 
னதுமாகிய, பொருள்களைப்போன்ற கட்புலனுஈ்கெட்டாத 
வைகளைப்பற்றி ௮வன்‌ கொள்ளும்‌ இந்தனையின்‌ அபிப்பிராயன்‌ 
களில்‌ கூட அவைகள்‌ சேர்ந்திருகனெறன. நிஜமாகவே : 
அவன்‌ பின்சொன்னவைகளைப்‌ பார்க்ற இல்லை, அப்படியிருக்‌ 
தாலும்‌ ௮வைகள்‌ அதனுடன்‌ தொடர்ச்சியான பொருள்களா 
யிருக்கன்றன. ஞானியுடன்‌, முக்கியமாய்‌, சவர்க்கலோகத்துத்‌ 
தேவனுடன்‌ விஷயம்‌ வேறுமாதிரி யிருக்றெ. இடத்துக்கு 
சம்பந்தப்பட்ட நீளத்தையும்‌, அகலத்தையும்‌, உயரத்தையும்‌, . 
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கருதுற வடிவத்தோடு அவன்‌ சிந்தனைக்கு யாதொரு சம்பந்‌ 
'தழுமில்லை. ஆனால்‌ உயிரின்‌ நிலைமையிலிருந்து அந்தப்‌ பொரு 
ரின்‌ நிலைமையோடு ௮து சேர்ந்திருக்கிறது. ஆகையினால்‌, 
இடத்துக்குச்‌ சம்பந்தப்பட்ட நீளத்திற்கு பதிலாக, உயிரின்‌ 
கன்மையிலிருந்து ஒரு பொருளின்‌ ஈன்மையையும்‌, அகலத்‌ 
அக்கு பதிலாக, உயிரின்‌ உண்மையிலிருந்து ஒரு பொருளின்‌ 
உண்மையையும்‌, உயரத்துக்குப்‌ பதிலாக இவைகளின்‌ அர்‌ 
குஸ்துகளையும்‌, அவன்‌ நினைக்கிறான்‌. இவ்விதமாக சூக்குமப்‌ 
(பொருளுக்கும்‌ ஸ்தூலப்பொருளுக்கும்‌, ஒன்றுக்கொன்று 
சம்பந்தமாக இருக்கெ காரண காரிய சம்பந்தத்திலிருந்‌ து 
அவன்‌ நினைக்கிறான்‌. இந்த அன்னுவயத்தால்தான்‌ வேதத்‌ 
தில்‌ நீளம்‌ என்பது ஒரு பொருளின்‌ ஈன்மையையும்‌, அகலம்‌, 
ஒருபொருளின்‌ உண்மையையும்‌, உயரம்‌ இவைகளின்‌ அர்‌ 
தஸ்துகளையும்‌, குறியிடுகிறது. அதனால்தான்‌, சுவர்க்கலோ 
கத்து தேவன்‌ ஒருவன்‌ தெய்வ சர்வ வியாபகத்துவத்தைக்‌ 
குறித்து நினைக்கும்போது, தெய்வமானது எல்லா பொருள்க 
ளிலும்‌ இடவரைக்‌ குட்படாமல்‌ நிறைந்திருக்கிறதென்பதை 
விட வேறு விதமாய்‌ நினைக்க அவனால்‌ முடியாதென்று 
தெளிவாயிருக்கிறது. வானவனுடைய புத்தியை பிரகா௫ிக்கச்‌ 
செய்கிற ஒளியானது பரமஞான சத்தியானபடியினால்‌, அவன்‌ 
நினைப்பது உண்மையாகவே இருக்கிறது. 

72. கடவுளைக்‌ குறித்த இந்த அபிப்பிராயம்‌ பிரதான 
மானது ; ௮து இல்லாமல்‌, தேவ மனிதனால்‌ பிரபஞ்சம்‌ சிருட்‌ 
டிக்கப்‌ பதெலைப்பற்றியும்‌, ௮வரிட பராமரிப்பைபற்றியும்‌, 
சர்வ வல்லமையைபற்றியும்‌, சர்வ வியாபகத்‌ துவத்தைப்பற்றி 
யும்‌, மூற்றறிவைப்‌ பற்றியும்‌, சொல்லப்பவெதெல்லாம்‌, நிஜ 
மாகவே அறிந்து கொள்ளக்கூடும்‌ த ஆனால்‌ ௮வைகளை நிறுத்தி 
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வைக்க முடியாது ; ஏனென்றால்‌, சுத்த ஸ்‌தாலமான மனிதன்‌, 
அவைகளை அறிந்து கொண்டாலும்‌ அவன்‌ சித்தத்திற்கு 
சேர்ந்த ௮வனிட உயிரின்‌ ஆசைகளில்‌ தவறுஇறான்‌ ; இந்த 
ஆசையானது இவைகளை இதறடித்து, அவன்‌ பகுத்தறியும்‌ 
ஒளி என்று சொல்லப்பட்ட ஆவனிட சோதி இருக்கும்‌ இட 
வரை என்பதில்‌ சிந்தனையை ஆழ்த்துகிறது ழ இவைகளை நிரா 
கரிக்கிற ௮ளவு அவன்‌ மதியீனமானவனென்று அவனுக்குத்‌ 
தெரியாது. கடவுள்‌ மனிதனாயிருக்கறாரென்ிற இந்த உண்‌ 
மையைக்‌ குறித்து கொள்ளும்‌ அபிப்பிராயத்தின்‌ வழிவகை 
யால்‌ விஷயம்‌ அவ்விதமிருக்கறதென்பதை நிரூபிக்கலாம்‌. 
மமலே (பிரிவுகள்‌ 11-19) சொன்னவைசளையும்‌, பின்‌ வரப்‌ 
பட்டவைசளையும்‌ நீர்‌ கவனமாய்‌ வாத்து பாரும்‌,நீர்‌ அப்படி 
செய்தால்‌ அந்த சித்தாந்தத்தை அறிந்துகொள்வீர்‌. ஆனால்‌ 
உம்மிட சிந்தனையை, இடவரசைக்குட்பட்ட ஸ்‌.தால ஒளியி 
னுள்ளே கழே விட்டால்‌, இவைகளெல்லாம்‌ அசத்தியா 
'பாசங்களாக தோன்றும்‌, இன்னும்‌ அதிகமாக தீழே விட்‌ 
டால்‌, நீர்‌ அவைகளை தள்ளி விவொய்‌. தெய்வமானது 
பிரபஞ்சத்தின்‌ எல்லா இடங்களிலும்‌ நிறைந்திருக்க 
தென்று ஏன்‌ சொல்லப்படுறெதென்பதற்கும்‌, தேவமனிதன்‌ 
அவைகளை நிரப்புகிறார்‌ என்று ஏன்‌ சொல்லப்படுிறஇல்லை 
என்பதற்கும்‌ இது தான்‌ காரணம்‌. ஏனென்றால்‌, பின்‌ சொல்‌ 
-லியதை சொன்னால்‌ சுத்த ஸ்தூல புத்தி ஒத்துசகொள் 
ளாது. அனால்‌, கடவுள்‌ எங்குமிருந் து எல்லா பொருள்களை 
கேட்டுக்‌ கொண்டு, தெரிந்து கொள்ளுறொரென்கிற வேத 
சாஸ்‌இரிகளின்‌ (பேச்சின்‌ விதி வாய்ப்பாடுகளுடன்‌ இத ஒத்‌ 
அப்‌ போகிறபடியினால்‌, தெய்வம்‌ எல்லா இடங்களையும்‌ நிரப்‌ 
புகிறது என்கிற பிரமேயத்தோடு ௮ உடன்படுறது, இக்த 
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விஷபத்தைப்‌ பற்றி, மேலே (பிரிவுகள்‌ 7 முதல்‌ 1) வரையில்‌ 
அதிகம்‌ பார்க்கலாம்‌. 

78.  தெய்வமானது காலவரைக்‌ குட்படாமல்‌ எல்லா 
காலததிலுமிருக்கிறது. 

தெய்வமானது இடவரைக்‌ குட்படாமல்‌ எல்லா இடங்க 
ளிலு மிருப்பதுபோல்‌, காலவரைம்‌ குட்படாமல்‌ எல்லாகாலத்‌ 
இலும்‌ ௮ இருக்கிறது; ஏனென்றால்‌, பிரகுருதிக்கு இயல்‌ 
பான எதையும்‌ தெய்வத்துக்கு அமைக்கமுடியாது. இடமும்‌ 
காலமும்‌ பிரகுருஇிககு இயல்பானது. பிரகுரு திமில்‌ இடமா 
னது அளக்கப்படும்‌ தன்மையுள்ள, அம்மா தஇிரியே காலமு 
மிருக்கெறது. காலமானது, நாட்களினாலும்‌, வாரங்களினாலும்‌, 
மாதங்களாலும்‌, வருஷங்களாலும்‌ நூற்றாண்டுகளாலும்‌, காட்‌ 
கள்‌ மணிகளாலும்‌, வாரங்களும்‌ மாதங்களும்‌ காட்களினாலும்‌; 
வருஷங்கள்‌ நான்ரு பருவங்களாலும்‌, நூற்றாண்கெள்‌ வருஷூங்‌ 
களாலும்‌ அளவிடப்படுகின்றன. உலகத்து சூரியனிட பிரத்தி 
யமான தினகதியிலிருந்தும்‌ சுழற்சியிலிருக்தும்‌ இந்த 
அளவு ஏற்படுகிறது. சூக்கும லோகத்தில்‌ ௮து வேறு விதமா 
யிருக்தறது. அங்கே, உயிரின்கதியானது அம்மாதிரியே காலத்‌ 
தோடு இணைந்திருப்பதாகத்‌ தோன்றுகிறது; ஏனென்றால்‌ உல: 
கத்திலுள்ள மனிதர்கள்‌ ஒருவரோடொருவர்‌ வசிப்பதுபோல, 
அங்கே வ௫ப்போர்கள்‌ ஒருவரோடொருவர்‌ சேர்ந்‌ இருக்கஇருர்‌ 
கள்‌ ; காலத்‌ தோற்றமன்றி, இது முடியாது. ஆனால்‌ அ௮க்கே 
காலமானது, உலகத்‌ தில்‌ போல்‌, காலங்களாகவும்‌ பருவங்களா 
கவும்‌ வகையறுக்கப்படவில்லை, ஏனென்றால்‌, அவர்களிட 
சூரியன்‌ நிலைகுலையாமல்‌ அதன்‌ இழக்கமலயே, இடைவிடாம 
லிருக்கிறது; ஏனென்றால்‌, அவர்களுக்கு சூரியனாகத்‌ தோன்று 
வது ஆண்டவனிட இச்சாசத்தியாயிருஃகிறத. ஆகையால்‌ 
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அவர்களுக்கு, நாட்களும்‌, வாரங்களும்‌, மாதங்களும்‌, வருஷப்‌ 
களும்‌, ,நாற்றாண்டுகளுமில்லை, அனால்‌ இவைகளுக்குப்‌ பதி 
லாக அவர்களுக்கு உயிரின்‌ நிலைமைகளுண்டு; காலபேதங்க 
ளென்று சொல்லக்கூடாமல்‌, நிலைமைகள்‌ பேதமென்று சொல்‌ 
லக்கூடிய ஒரு பேதம்‌ அவைகளால்‌ உண்டாஇறெது, அதனால்‌ 
தான்‌ தேவர்களுக்கு காலமென்பது என்னவென்று தெரி 
யாது. அதைப்பற்றிச்‌ சொன்னால்‌, அதற்குப்‌ பதிலாக நிலைமை 
யைக்குறித்த ஒர்‌ அபிப்பிராயத்தைக்‌ கொள்ளுளொர்கள்‌ ; நிலை 
மையானது காலத்தை நிச்சயிக்கும்போது, காலமானது ஓர்‌ 
தோற்றமாக மாத்திர மிருக்கிறது, ஏனென்றால்‌, சுகநிலை 
காலத்தை குறைவாகத்‌ தோன்ற செய்றது, அக்கநிலை 
காலத்தை நீடித்து தோன்ற செய்கிறது. சூர்குமலோகத்தில்‌ 
காலமானது, நிலைமையின்‌ குணம்‌ தவிர வேஜொன்று மில்லை: 
யென்று இதிலிருந்து தெளிவாகிறது. இந்த காரணத்தினால்‌ 
தான்‌, மணிகளும்‌, காட்களும்‌, வாரங்களும்‌, மாதங்களும்‌, 
வருஷங்களும்‌, வேதத்தில்‌ நிலைமைகளென்றும்‌, தொடர்ச்இ 
யிலும்‌ மொத்தத்திலும்‌ அவைகளின்‌ கதிகளென்றும்‌ அருத்‌ 
தம்‌ கொள்ளுகிறது. மேலும்‌ திருச்சபைக்கு காலங்களை 
அமைத்தபோன, அதன்‌ காலை என்பகினால்‌, அதன்‌ முதல்‌ 
நிலையும்‌, மத்தியானமென்பதால்‌ அதன்‌ றைவும்‌, சாயங்காலம்‌ 
என்பதினால்‌ அதன்‌ இறக்கமும்‌, இரவு என்பதனால்‌ அதன்‌ 
முடிவும்‌ என்று அருத்தம்‌ கொள்ளப்படுகிறது. வருஷத்‌ 
தின்‌ நாலு பருவங்களாகிய வசந்தகாலமும்‌, கோடைகாலமும்‌, 
இல்யுகிர்காலமும்‌, மாரிகாலமும்‌, ௮தே அருத்தம்‌ கொள்ளு 
இன்றன. 

74, காலமானது அன்பிலிருந்து இந்தனையோடு ஒன்று 
படுகிற தென்பது இவைகளிலிருந்து விசகமாகறத; ஏனென்‌ 
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ரூல்‌, மனிதனிட நிலைமையின்‌ லம்‌ இதிலிருந்து வருகின்றது. 
பரமார்த்த உல£சத்தில்‌ இடங்கள்‌ மூலமாய்‌ உண்டாகும்‌ ௪ுதிக 
ளின்‌ தூரங்கள்‌ காலகதிகளோடு ஐக்கியப்படுகிறகென்பதை 
அநேக விஷயங்களால்‌ திருஷ்டாந்தப்‌ படுத்தலாம்‌. 
இவ்விதமாய்‌, அங்கே வழிகளானது, அன்பிலிருந்து 
உண்டாகும்‌ இந்தனைக்கு சேர்ந்த ஆசைகளுக்கு தம்கபடி, நிஜ 
மாய்‌ குறைக்கப்படுதன்றன; மேலும்‌ அவைகள்‌ எதிரிடையா 
னால்‌ நீட்டப்படுசின்றன. இந்த காரணத்துக்காகத்தான்‌ கால 
அவகாசங்களைக்‌ குறித்துகூட நாம்‌ பேஈஇ3றாம்‌. தூக்கத்தில்‌ 
போல்‌, சிந்தனையானத, மனிதனுக்கு இயல்பான அன்போடு 
சேர்க்கப்படாத, இவ்வித சந்தர்ப்பங்களில்‌ காலமானது தோன்‌ 
அ இறதில்லை. 

7௦. தேவர்களும்‌ ஜீவான்மாக்களூம்‌ முடிவுள்ளவர்‌ 
களா யிருக்கெபடியினால்‌ அதன்‌ உலகத்தில்‌ பிரகுருஇக்கு 
இயல்பான காலங்கள்‌, முன்‌ செல்லுகிறதாய்‌ தோன்றுஇற 
கலப்பற்ற அவஸ்தைகளாய்‌ பரலோகத்தி லிருக்கிறபடியால்‌, 
கடவுளானவர்‌ முடிவற்றவராயிருக்கிற படியினால்‌, மேலே 
(பிரிவுகள்‌ 17-மு;தல்‌ 22-வரையில்‌) காண்பித்தபடி. முடிவற்ற 
பொருள்கள்‌ அவரிடத்தில்‌ ஒன்ளாயிருப்பதினாலேயும்‌, அவரி 
டத்தில்‌ அவைகள்‌ வளர்ச்சி யுள்ளவைகளல்ல என்று விசதமா 
கிறது. இதனால்‌ தேய்வமானது காலவரைக்‌ குட்படாமல்‌, 
எல்லாகாலத்திலு மிருக்கெறதென்று எற்படுகிறது. 

70. கடவுளை காலவசைக்‌ குட்படுத்தாமல்‌ எந்த உணர்ச்‌ 
சியினாலும்‌ அவரை நினைக்கமுடியாதவனும்‌ அவரை அறிந்து 
கொள்ளாதவனும்‌, நித்தியத்தை, காலநித்தியமாகத்‌ தவிர 
வேறு விதத்தில்‌ உணர முழுமையும்‌ சம்‌ இயில்லாதவஞயிருக் 
இரான்‌; அப்படியிருப்பதால்‌, நித்தியத்திலிருந்து கடவுளை 
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நினைப்பதில்‌, அவன்‌ அவூயமாய்‌ மனக்கலக்கத்தில்‌ விழவேண்‌ 
மிம்‌. ஏனென்னுல்‌, அவன்‌ ஒரு தொடசக்கத்திலிருந்து நினைக்‌ 
கிரான்‌, தொடக்கம்‌ என்பது பிரத்தியேகமாய்‌ காலத்தின்‌ ஓர்‌ 
இலட்சணமா யிருக்கிறது. கடவுளானவர்‌ தன்னிடமிருந்தே 
உள்பொருளான ரென்பது அவனிட அடுத்த இத்தப்‌ 
பிரமை; இதிலிருக்‌.௫, பிரகுருதியானது தன்னிடமே இருந்து 
வந்தது என்கிற அபிப்பிராயத்தில்‌, அவன்‌ தலை£ழாய்‌ விழு 
மூன்‌. காலவரையகுட்படாத நித்தியத்தைப்‌ பறறிய பரமார்த்த 
சம்பந்தமான அல்லது தேவதா சம்பந்தமான அபிப்பிராபத்தா 
லல்லாமல்‌ இந்த அபிப்பிராயத்திலிருக்து அவனை விடுதலை 
செய்ய முடியாது); அர்த கருத்தானது காலவரைக்கு உட்‌ 
படுத்தப்படாவிட்டால்‌, அந்த நித்தியமானதும்‌ தெய்வமும்‌ 
ஒன்றாகவே காணப்படுதின்றன., தன்னிலிருந்தலல்லாமல்‌ 
தெய்வமானது ருயமாய்‌ தெய்வமாயிருக்கெ௮, தேவர்கள்‌ 
தாங்கள்‌ கடவுளை நித்தியத்திலிருந்து நிஜமாய்‌ பார்க்கஃ்கூடு 
மென்றும்‌, ஆனல்‌ நித்தியத்‌ லிருந்து பிரகுரூுதியை எந்த வழி 
வகையிலும்‌ பார்க்கமுடியாதென்றும்‌, அதற்கு குறைவாய்‌ அத 
னிடமிருந்தே பிரகுருதியை பார்க்கமுடியாதென்றும்‌, பிரகுரு 
இயை தன்னில்‌ தானே பிரகுருதியாக எவ்விதத்திலும்‌ பார்க்‌ 
அவே முடியாதென்றும்‌ சொல்லுகிறார்கள்‌. ஏனென்றால்‌, தன்‌ 
னில்‌ தானே இருக்கப்பட்ட பொருள்‌, எல்லா பொருள்களும்‌ 
உற்பத்தியாகப்பட்ட. ௮ந்த சொரூப பொருளாகவே யிருக்இ 
ற ; தன்னில்‌ தானே அந்த சகொருப பொருளானது, சித்சத்‌ 
இயின்‌ இச்சாசத்தியாகவும்‌, இச்சாசத்தியின்‌ சத்சத்தியாகவு ; 
மிருக்கிற உடிராகவே இருக்கிறது. ஒன்றுக்கொன்று உவமான : ' 
மில்லாத, இருஷ்டிக்கப்படாத பொருள்‌ இருட்டிக்கப்பட்டதி 
அருந்து வேருயிருப்பதுபோலும்‌, முடிவற்ற போருள்‌ முடிவுள்‌ 
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ள.ிலிருந்து வேருயிருப்பது மபாலும்‌, இது தேவர்களுக்கு, 
காலவசைக்குட்படாமல்‌, நித்தியமாயிருக்றெ து. 

தேய்வமானது மிகப்‌ பெரியதிலும்‌ சின்னஞ்‌ சிறியதிலும்‌ 
ஒரே மாதீரி யிருக்கிறது. 

77. மூன்‌ சென்ற இரண்டு பிரிவுகளிலிருந் அம்‌ ௮தா 
வது, தெய்வமானது .இடவசைக்குட்படாமல்‌ எல்லா இட௩: 
களிலும்‌, காலவரைக்குட்படாமல்‌ எல்லா காலத்தி அமிருக்கற 
தென்பதிலிருக்அம்‌, இது ஏற்படுகிறது. இடங்களான 
௮இக பெரியதாயும்‌ மிகவும்‌ பெரியதாயும்‌, அதிக இறியதா 
யும்‌ சின்னஞ்‌ சறியதாயு மிருக்கன்றன. மேல்‌ சொல்லிய 
படி. இடங்களும்‌ காலங்களும்‌ ஒன்றாகிறபடியால்‌, காலல்‌ 
களோடும்‌ விஷயம்‌ அம்மாதிரியே யிருக்கிறது, காலத்துக்கும்‌ 
இடத்துக்கும்‌ சேர்ந்த ஒவ்வொரு பொருளையும்‌, பிரகுருதிக்கு. 
சேர்ந்த ஒவ்வொரு பொருளையும்‌ போல தேய்வமானது கானா 
விதமானதாயும்‌ மா தக்கூடியதாயுமல்லாமல்‌, நிலைமையானதாயும்‌ 
மாருததாயு மிருப்பதால்‌, அவைகளில்‌ அந்த தெய்வம்‌ ஒரே 
தன்மையுள்ளதா யிருக்கிறது; ஆகையால்‌ அது ஏவ்குமிருக்‌. 
கிறத, எப்பொழுதும்‌ ஒரே தன்மையா யிருக்கெது. 

78. ஒரு மனிதனிலிருப்பதுபோல மற்றவனில்‌, தேய்‌ 
வம்‌ ஒரே மாதிரி இல்லாததுபோல தோன்றுகிறது. உதாரண 
மாக ௮து ஒரு ஞானியிடத்திலும்‌ அஞ்ஞானியிடத்திலும்‌, 
ஒரு கிழவனிடத்திலும்‌ ஒரு சிறு குழந்தையிடத்திலும்‌ வேறு 
வேருயிருப்ப துபோல்‌ தோன்றுகிறது. அனால்‌ இது தோற்‌ 
றத்‌.இலிருந்து உண்டான ஒரு மாயை; மனிதன்‌ வேரு யிருச்‌. 

்‌ இரான்‌, ஆனால்‌ அவனிலிருக்கும்‌ தெய்வம்‌ வேருனதல்ல, 
மனிதனைனைவன்‌ ஏற்பவனாயிருக்கறான்‌, அப்படி ஏற்பவன்‌ 
அல்லத கொள்கலம்‌ பலவிதமாயிருக்றெது, ஒரு ஞானி: 
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யானவன்‌ சாதாரண மனிதனைவிட பரமஇச்சா சத்தியையும்‌ 
பாமஞான சத்தியையும்‌ தகுதியாய்‌, ஆகையால்‌ நிறைவாய்‌ - 
ஏற்பவனாயிருக்கிறான்‌; ஞானியாய்‌ கூடயுள்ள ஒரு இழவன்‌, 
ஒரு குழந்தை அல்லது வாலிபனைவிட மேல்கண்டபடி. 
அ௮இகமா யிருக்கறான்‌; அப்படி யிருந்தா அம்‌, தேய்வமானது 
ஒன்றில்‌ மற்றதிலிருப்பதுபோல ஒரே மாதிரி யிருக்கெ.து. 
வானோர்கள்‌ ஞானத்தில்‌ சொல்லி முடியாதவர்களாகவும்‌, 
மனிதர்கள்‌ அப்படி. யில்லாமலும்‌ இருப்பதால்‌, தெய்வ 
லோகத்து தேவர்களோடும்‌; பூலோகத்து மனிதர்களோடும்‌ 
தெய்வம்‌ வெவ்வேரு யிருக்கிறதென்பது அ௮ம்மாதிரியே 
தோற்றத்திலிருர்‌ துண்டாகும்‌ ஓர்‌ பொய்‌ கோலமாயிருக்கற து; 
ஆனால்‌, காணப்படும்‌ வித்திபாசம்‌, ஆண்டவனிட த்தல்லாமல்‌, 
'தேய்வத்தை ஏற்றுக்கொள்ளும்‌ சுபாவத்துக்கு தக்கபடி. 
பொருள்களில்‌ இருக்கெ.௮. 

79. தெய்வமானது மிக பெரியதிலும்‌, சின்னஞ்‌ றிய 
திலும்‌ ஒசே மாதிரியாயிருஃற தென்பதை, தெய்வலோகத்‌ 
தாலும்‌, அங்கிருக்கும்‌ வானவனாலும்‌, திருஷ்டாந்த படுத்த 
லாம்‌. முழு தெய்வலோகத்திலும்‌, ஒரு தேவனிலும்‌ இருக்கும்‌ _ 
தெய்வம்‌ ஒஓசே மாதிரியானதா யிருக்கிறது; ஆகையினால்கூட 
முழு சுவர்க்கமும்‌ ஒரு வானவனைப்போல தோன்ற ௪க்‌இ 
யுடையதா யிருக்கிறது. தஇருச்சபையோடும்‌, சபையைச்‌ 
சேர்ந்தவனோடும்‌ விஷயம்‌ ௮ம்‌ மாதிரியே யிருக்கிறது. 
தெய்வமிருக்கப்பட்ட மிகவும்‌ பெரியதென்பஅ முழு சுவர்க்க 
மும்‌ முழு திருச்சபையுமா யிருக்கற து; சன்னஞ்‌ சிறிய தென்‌ 
பது சுவர்க்கக்று ஒரு 3தவனும்‌ இருச்சபையைச்‌ சேர்ந்த ஒரு 
மனிதனுமா யிருக்கு. இல வேலைகளில்‌ சுவர்க்கத்திலுள்ள 
ஒரு முழு கூட்டமும்‌, ஒரு மணிதனாயிருந்து தேவனான 
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வைப்போல்‌ எனக்கு தோற்றப்பட்டிருக்கிறது $ அது ஒரு 
இராட்சதனைப்போல்‌ பெரிய மனிதனாகவும்‌, ஒரு குழந்தை 
யைப்போல்‌ இறிய மனிதஞைவும்‌, தோன்றுமென்று ஈரன்‌ 
கேழ்விப்பட்டிருக்கறேன்‌; தெய்வமானஅ மிகப்பெரியதிலும்‌ 
சின்னஞ்‌ இரியதிலும்‌ ஒரே மாதிரியிருப்பதால்‌, இ 
நடக்கக்கூடுமென்றும்‌ நான்‌ கேழ்விபட்டி ருக்கிறேன்‌. 


80. தெய்வமான, இிருட்டிக்கப்பட்டதும்‌, உயிரில்‌ 
லாததுமான எல்லா பொருள்களின்‌ மிகவும்‌ பெரியதிலும்‌ 
சின்னஞ்‌ சறியஇலும்கூட ஓரே மாதிரியாக இருக்கிறது 9 
ஏனென்றால்‌, அவைகளிட உபயோகத்தின்‌ எல்லா ஈன்மையி 
லும்‌ ௮து இருக்கிறது. ஆனால்‌ அவைகள்‌ உயிரின்‌ உருவங்‌ 
களாக அல்லாமல்‌, உபயோகங்களின்‌ உருவங்களாக இருக்‌ 
இன்றனவென்பது, அவைகள்‌ ஏன்‌ உயிரோடில்லை என்பதற்கு. 
காரணமாயிருக்கறெது ந; உபயோகத்தின்‌ நன்மைக்கு தக்கபடி 
உருவமான பலவிதமாயிருக்கறெது. சிருட்டியைக்‌ குறித்து 
சொல்லப்படும்‌ பின்வருவதில்‌, இந்த பொருள்களில்‌ தெய்‌ 
வம்‌ எப்படி. இருக்கிறதென்பதை சொல்லப்படும்‌, 


81. இடத்தை நீக்கி, சூனியமென்பதை முழுமையும்‌ 
மறுத்து, பிறகு, பரம இச்சா௫௪த்தியையும்‌ சத்சத்‌ இயையும்‌, 
நீக்யெ இடத்திலும்‌, மறுத்த சூனியத்திலும்‌ பர சொரூபமே 
என்று நினைத்துப்‌ பார்‌. பிறகு இடவரைக்குட்பட்டு நீ நினைத்‌ 
தால்‌, இடத்தின்‌ மிகபெரியதிலும்‌ சின்னஞ்‌ இறியதிலும்‌ 
தெய்வமானது ஒரேமாதிரி யிருக்கறதென்று நீ அறிவாய்‌ , 
ஏனென்றால்‌, இடத்திலிருந்து பிரிக்கப்பட்ட சொரூபத்தில்‌ 
பெரியதென்றும்‌ இறியதென்று மில்லாமல்‌, அபேதம்‌ என்ற. 
ஒன்றே இருக்கிறது. 
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62. வெட்டவெளியைப்பந்றி இங்கே லது சொல்‌ 
லப்படவேண்டும்‌. வெட்ட வெளியைப்பற்றி நியூடன்‌ 
என்பவருடன்‌ தேவர்கள்‌ சம்பாஷித்துக்‌ கொண்டிருந்ததை 
நான்‌ மேட்டுக்‌ கொண்டிருந்தேன்‌. பரமார்த்தமாயும்‌, 
ஸ்தூல லோகத்தின்‌ இடத்துடனும்‌ காலத்துடனும்‌ சம்‌ 
பநீதப்படாததாயு மிருக்கப்பட்ட தங்கள்‌ உலகத்‌இல்‌, அவர்‌ 
கள்‌ உணரவும்‌, நினைக்கவும்‌, அசைகளினால்‌ மனது உருக்கப்‌ 
படவும்‌, அன்புபாராட்டவும்‌, இச்சிக்கவும்‌, சுவா௫ிக்கவும்‌, 
பேசவும்‌, செயல்படவும்‌ கூடமாகையால்‌, வெட்டவெளியைக்‌ 
குறித்த கருத்து சூனியமென்று! சொல்வதை தாங்கள்‌ 
பொருக்க முடியாதென்று அவர்கள்‌ சொன்னார்கள்‌; வெட்ட 
வெளி சூனியமாயிருந்தால்‌ பின்‌ கூறியவைகளைச்‌ செய்யவே 
முடியாது; ஏனென்றால்‌, அபாவமென்பஅ அபாவமே, அந்த 
அபாவத்துக்கு, எதையும்‌ சொல்லமுடியாது. உள்பொரு 
ளாகிய தேய்வமானது எல்லா பொருள்களையும்‌ நிரப்பு 
தென்று தனக்கு தெரியுமென்றும்‌ எல்லா பொருள்களையும்‌ 
ராசப்படுத்துதற படியினால்‌, வெட்ட வெளியைக்குறித்த 
அபாவமென்கிற அபிப்பிராயத்தைக்‌ குறித்துதான்‌ நடுங்கு 
கிறதாகவும்‌, நியுடன்‌ என்பவர்‌ சொன்னார்‌. தன்னுடன்‌ 
வெட்டவெளியைப்ப ற்றி பேசுறெவர்களை அபாவத்தில்‌ மனது 
அமைதியடை.ய முடியாதபடி யினால்‌ அதை மூர்ச்சை என்று 
சொல்லி, ௮ந்த அபாவ கருத்தைக்குரித்து ஜாக்றெதையா 
யிருக்கும்படி, ௮வர்‌ போதிக்‌இரர்‌. 


இரண்டாம்‌ பாகம்‌ 
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பரம இச்சாசத்தியும்‌, பரம ஞானசத்தியும்‌ தேவலோகத்‌ 
தில்‌ ஒரு சூரியனைப்போல்‌ தோன்றுகின்றன. 

88. சூக்கும லோகமென்றும்‌ ஸ்தூல லோகமென்றும்‌ 
இரண்டு லோகங்களிலிருக்கன்றன; சூக்கும உலகமானது 
ஸ்‌.தூல லோகத்திலிருந்து யாதொன்றையும்‌ அடைஇறதில்லை, 
அம்மாதிரியே ஸ்தூல லோகமானது சூக்கும லோகத்திலி 
ருந்து யாதொன்றையு மடைஇறதில்லை. அவைகள்‌ இரண்டும்‌ 
முழுமையும்‌ வேறு வேருனது; காரணகாரிய சம்பந்தங்களால்‌ 
மட்டும்‌ அவைகள்‌ சம்பந்தப்பட்டி ர௬ுக்னெறன;) அதன்‌ சுபா 
வம்‌ வேறிடத்தில்‌ மிகுதியாய்‌ சொல்லப்பட்டிருக்றெது. இதை 
இருஷ்டாந்தப்படுத்த பின்வரும்‌ உதாரணத்தை எடுத்துக்‌ 
கொள்ளுங்கள்‌. ஸ்தூல லோகத்திலுள்ள சூடானது சூக்கும 
லோகத்தினிட தருமத்தின்‌ ஈன்மைக்கு ஒத்திருக்கிறது. 
ஸ்தூல லோகத்தின்‌ ஒளியானது தேவலோகத்தினிட பக்த 
யின்‌ உண்மைக்கு யொத்திருஃஇற.து. சூடும்‌ தருமத்தின்‌ ஈன்‌ 
மையும்‌, ஒளியும்‌ பக்தியின்‌ உண்மையும்‌, முற்றும்‌ வேறு 
வேரானதென்று யாருக்கு தெரியாது? முதல்‌ க்ஷன தரிசனத்‌ 
,தில்‌ அவைகள்‌ முழுமையும்‌ வேறான இரண்டு பொருள்கள்‌ 
போல்‌ வேறுவேறாக தோன்றுன்றன. தருமத்தின்‌ ஈன்மைக்‌ 
கும்‌ சூட்டிற்கும்‌, பக்தியின்‌ உண்மைக்கும்‌ ஒளிக்கும்‌ பொது 
வானது எதுவென்று நீர்‌ நினைத்துப்‌ பார்த்தால்‌, அவைகள்‌ 
அப்படி தோன்றுஇன்றன. அப்படியிருந்தாலும்‌ சூக்குமசூடு 
அந்த நன்மையாகவும்‌, சூக்கும ஒளி அந்த உண்மையாகவும்‌ 
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இருக்கின்றன. இந்தப்‌ பொருள்கள்‌ எல்லாம்‌ சுயமாய்‌ அப்‌ 
படி. வேறு வேருனதாயினும்‌, காரணகாரிய சம்பந்தத்தால்‌ 
பின்‌ கூறும்‌ வழியில்‌ ஒன்றாஇன்‌ றன; ஒருமனிதன்‌, வேதத்தில்‌, 
சூடு, ஒளி என்டுற வார்த்தைகளை வா௫ித்தால்‌, அப்பொழுது 
அவனுடனிருக்கும்‌ அசரீர ஆன்மாக்களும்‌, தேவர்களும்‌, 
சூடு என்பதற்கு பதிலாக தருமத்தையும்‌, ஒளிக்கு பதிலாக பக்‌ 
தயையும்‌, தெரிந்து கொள்ளுகிறார்கள்‌. தேவலோகம்‌, ஸ்தூல 
லோகமாகிய இரண்டு லோகங்களும்‌ ஒன்றுக்கொன்று பொது 
வானஅ ஒன்‌ றமில்லாமல்‌ அவ்வளவு வேறுவேரான தென்றும்‌, 
அப்படியிருந்தாலும்‌, காரண காரியசம்பந்தத்தால்‌ அவைகள்‌ 
.சம்பந்தப்படவும்‌, உண்மையில்‌ சேர்க்கப்பட்டிருக்கவும்‌ சிருஷ்‌ 
க்கப்பட்‌ டிருக்கிறதென்றும்‌, தெரிந்திருக்க இந்த உதார 
ணம்‌ எடுத்து காட்டப்பட்டது. 

84, இந்த இரண்டு லோகங்களும்‌ இவ்விதமாக வேறு 
'வேரானதாயிருப்பதால்‌, தேவ லோகமானது, ஸ்‌.தூல லோக 
சூரியனைவிட. வேறு சூரியனை உடைத்தாயிருப்பதாக தெளி 
வாய்‌ அறிந்து கொள்ளலாம்‌. ஏனென்மால்‌, தேவ லோகத்தில்‌ 
ஸ்தூல லோகத்தைப்‌ போல்‌ சமமாய்‌ சூடும்‌, ஒளியும்‌ இருக்‌ 
இன்றன $; ஆனால்‌, அங்ஒருக்கும்‌ சூடு சூக்குமமானது, ஆம்‌ 
மாதிரியேதான்‌ ஒஓளியுமிருக்றெது ; சூக்கும சூடு தருமத்தின்‌ 
ஈன்மையா யிருக்‌்தறது, சூக்குமஒளி பக்தியின்‌ உண்மையா 
யிருக்கறது. சூடும்‌ ஒளியும்‌ சூரியனைவிட வேறு எந்த 
.மூலத்திலிருந்தும்‌ உற்பத்தியாக கூடாதபடியினால்‌, ஸ்‌.தூல 
லோகத்திலிருக்கும்‌ சூரியனுக்கு வேருக தேவ லோகத்தில்‌ 
வேறு சூரியன்‌ “இருக்கிறதாக வி௪தமாகறது ; மேலும்‌, 
சூக்கும சூடும்‌ ஒளியும்‌ தன்னிடமிருந்து நிலைக்கும்படியாக, 
தேவ லோகத்து சூரியன்‌ தன்‌ சுபாவத்திலும்‌, ஸ்தூல சூடு 
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தன்னிடமிருந்து நிலைக்கும்படி, ஸ்தூல லோகத்து சூரியன்‌ 
தன்‌ பாவத்திலும்‌ இருக்கன்றன. நன்மைஃகும்‌ உண்மை௰்‌ 
கும்‌, சம்பந்தப்பட்ட பரமார்த்தமான யாதொன்றும்‌, பரம 
இச்சா சத்தியும்‌ பரம ஞான சத்தியும்‌ தவிர வேற எக்க கூறலத்‌ 
இலிருக்தும்‌ உண்டாகாது $; ஏனென்றால்‌ எல்லா நன்மையும்‌ 
அன்பிற்காம்‌, எல்லா உண்வையும்‌ ஞானத்துக்கும்‌ சேர்ந்தது. 
அவைகளுக்கு வேறு உற்பத்தி ஸ்தானமில்லை என்று ஓவ்‌ 
வொரு ஞானிக்கும்‌ தெரியும்‌. 

9௦. ஸ்தால லோகத்து சூரியனைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறு 
சூரியன்‌ இருக்கிறதாக, இதுவரையில்‌ தெரியாதிருந்தது. ஆத்‌ 
மார்தீதமானது என்னவென்று தெரியாத படிக்கும்‌, ஆத 
லால்‌, ஸ்‌.தால லோகத்திற்கு வேரானதாக, அசரீர அன்மாக்‌ 
களும்‌ தேவர்களும்‌ இருக்கப்பட்ட ஒரு தேவ லோகமிருப்‌ 
பதாக தெரியாத படிக்கும்‌, மனிதனிட ஆத்மார்த்தமானவை 
கள்‌ ௮வனிட ஸ்தூலமானவைகளில்‌ அவ்வளவு அமிழ்ந்து 
போய்‌ விட்டதென்பது காரணமாயிருக்கிறது. தேவ 
லோகம்‌, ஸ்தூல லோகத்திலுள்ளவர்களுக்கு தெரியாத 
படி. அவ்வளவு ஆழ்ந்து மறைந்து இடப்பதால்‌, ஸ்தூல 
லோகத்திலுள்ளவைகளை கான்‌ பார்ப்பதுபோல்‌, அகத உலகத்‌ 
திலுள்ளவைகளை பார்த்து, பின்னிட்டு அந்த உலகத்தைக்‌ 
குறித்து விவரமாய்‌ சொல்ல, என்னிட ஞானக்‌ கண்களை 
இறக்க ஆண்டவர்‌ அருள்‌ புரிந்தார்‌; தேவலோகத்து சூரிய 
னைக்‌ குறித்து ஓர்‌ பிரிவில்‌ சொல்லப்பட்டிருக்கும்‌ சுவர்க்க 
மும்‌ நகரமும்‌ எனும்‌ நூலில்‌ இது செய்யப்பட்டது. நான்‌ 
இந்த சூரியனை பார்த்திருக்கேன்‌. ஸ்தூல லோகத்து சூரி 
யனைப்போல்‌ அதே பரிமாணமுள்ளதாக அது எனக்கு 
தோன்றினது; அதனுடைய தோற்றமானதுகூட பின்‌ கூறிய 
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தின்‌ சூரியனைப்போல, தீபோன்றதாயிருந்தது, ஆனால்‌ அதிக. 
காந்தியுள்ளதா யிருந்தது. சர்வ வியாபக தேவதாசம்பந்த 
மான சுவர்க்கம்‌, அந்த சூரியன்‌ &ழிருப்பதாகவும்‌, மூன்றா: 
வது சுவர்க்கத்திலுள்ள தேவர்கள்‌ அதை இடைவிடாது: 
பார்க்திறதாகவும்‌, இரண்டாவது சுவர்க்கத்து தேவர்கள்‌ 
அடிக்கடியும்‌, முதல்‌ அல்லது இறுதியான சுவர்க்கத்து 
தேவர்கள்‌ இல வேளைகளிலும்‌ பார்க்ெதாகவும்‌, எனக்கு. 
தெரியப்படுத்தப்பட்டது. அவர்களுக்கு இருக்கும்‌ எல்லா 
சூடும்‌ ஒளியும்‌, அந்த உலகத்தில்‌ பார்க்கப்படும்‌ எல்லாப்‌: 
பொருள்களும்கூட, அந்த சூரியனிலிருந்து உண்டானதாக 
பின்‌ வருவதினால்‌ தெரிந்து கொள்ளலாம்‌. 

86. அந்த சூரியன்‌ ஆண்டவனை யாகமாட்டார்‌. ஆனால்‌: 
அது, ஆண்டவனிடமிருந்து தோன்றியது. அது அந்த உலகத்‌ 
தில்‌ சூரியனைப்போல்‌ தோன்‌.றுகிற வெளிபடும்‌ பரம இச்சா 
சத்தியும்‌ பரமஞான சத்தியுமா யிருக்கறது. முதல்‌ பாகத்‌ 
தில்‌ காண்பித்தபடி. ஆண்டவனிடத்தில்‌ அன்பும்‌ ஞானமும்‌ 
ஒன்ரயிருக்கறபடியினால்‌, அந்த சூரியனானவன்‌ பரம இச்சா 
சத்தி என்று சொல்லப்படுகிறது; ஏனென்றால்‌, பரமஞான 
சத்தி பரமஇச்சாசத்தியி லிருந்துவருகிற அ. இவ்விதமாக. 
கூட அது அன்பாயிருக்கிறது. 

87. அன்பும்‌ நெருப்பும்‌ ஒன்றுக்கொன்று காரண 
காரிய சம்பந்தத்திலிருப்பதால்‌, ௮ந்த சூரியனானவன்‌ தேவர்‌ 
கள்‌ கண்கள்‌ முன்பாக திபோன்று தோன்றுறான்‌; ஏனென்‌ 
ரூல்‌, தேவர்கள்‌ தங்கள்‌ கண்களால்‌ அன்பைப்‌ பார்க்க முடி. 
யாது, ஆனால்‌, அன்புக்கு பதிலாக அதற்கு அன்‌ னுவயப்படு 
வதை பார்க்கக்கூடும்‌,  எஏனென்முல்‌, தேவர்கள்‌, மனிதர்‌ 


களுக்கு சமமாய்‌, ஒரு உள்ளும்‌, ஒருபுறமும்‌ உடைத்தா: 
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யிருக்கிறார்கள்‌ : நினைப்பதும்‌, அதிநறெதும்‌, இச்சிப்பதும்‌, 
அன்பு பாராட்டுகிறதும்‌, அவர்களின்‌ அந்தரங்கமான 
வைகள்‌, உணருகறதும்‌, பார்க்றெதும்‌, பேசுறதும்‌, 
செயல்படுகிறதும்‌, அவர்களிட புறம்பானவைகள்‌ ; அவர்‌ 
களிட எல்லா புறதம்பானவைகளும்‌ அந்தரங்கமானவை 
களுக்கு காரண காரிய சம்பந்தப்பட்‌ டி ருக்கின்றன ; 
ஆனால்‌ அவைகள்‌ ஸ்தாலமல்லாமல்‌ ௪்கும அன்னுவயங்‌ 
களாயிரு3இன்றன. பசம அன்புகூட தேவர்களால்‌ தீபோன்று 
உணரப்படுகின்றது. அதனால்தான்‌ வேதத்‌ தில்‌ நெருப்பு என்று 
சொல்லப்பட்டபோ.து, ௮ அன்பு என்று அருத்தம்‌ கொள்‌ 
ளுகிற௮. -இஸ்‌ரவேல்‌ சமயத்தில்‌ பரிசுத்த நெருப்பு, அன்பு 
என்று கருதப்பட்டது ; அந்த காரணத்தினால்தான்‌, கடவுளை 
பிரார்த்திக்கும்போது, அந்த சுவர்க்கலோகத்து நெருப்பு, 
அதாவது பரமஇச்சாசத்தி இருதயத்தை பற்றவைக்கவேண்டு 
"மென்று வேண்டுவது வழக்கமா யிருக்நெது, 

88. மேலே (88-வது பிரிவில்‌) சொல்லியபடி. ஆத்‌ 
மார்த்தமான இற்கும்‌, ஸ்தூலமானதிற்கும்‌ அவ்வித வித்தி . 
யாச மிருப்பதால்‌, ஸ்‌ ஆதலோகத்து சூரியனிடமிருந்து தேவ 
லோகத்துக்கு யாதொன்றும்‌, அதாவது அதின்‌ சூட்டினிடவும்‌ 
ஒளியினிடவும்‌ எதுவும்‌ பூமியின்‌ மேல்‌ உள்ள எந்த பொரு 
ளும்‌ செல்லமுடியாது, அங்கே, ஸ்தூல லோகத்தின்‌ ஒளி 
யானது நள்ளிருளாயிருக்கறது. அதன்‌ சூடு அங்கே மரண 
மாயிருக்கறெது. அப்படியிருந்தா லும்‌ உலகத்தின்‌ சூடு, சுவர்க்‌ 
கத்து சூட்டின்‌ பெருக்கனொல்‌ உயிர்ப்பிக்கபடக்கூடும்‌; உலகத்து 
ஒளி சுவர்க்கத்து ஒளியின்‌ பெருனெல்‌ பிசகாக செய்யக்‌ 
கூடும்‌. உட்பிரவேசம்‌ காரண காரிய சம்பந்தங்களால்‌ உண்‌ 


பாகிறது, ௦ 'காடர்ச்சியினால்‌ உண்டாகமுடியாது. 
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இறைவன்‌ இச்சாசத்தியிலிருந்தும்‌ ஞானசத்தியிலிருந்தும்‌ 
தோன்றும்‌ சூரியினிடமிருந்து சூடம்‌ ஒளியும்‌ புறப்பகின்றன. 
89 தேவர்களும்‌ அசரீர அன்மாக்களுமிருஃகும்‌ தேவ 
லோகத்தில்‌, மனிதர்கள்‌ இருக்கும்‌ ஸ்தூல லோகத்தில்‌ போல 
சூடும்‌ ஒளியும்‌ சமமாய்‌ இருக்கின்றன ; அல்லாமலும்‌ சூடா 
னது அதைப்போன்று சூடாக உணரப்படுதிறது, ஒளியானது 
ஒளியாகப்‌ பார்க்கப்படுகிறது. அப்படியிருந்தாலும்‌ தேவ 
லோகத்தினிடவும்‌ ஸ்தூல லோகத்தினிடவும்‌ சூடும்‌ ஒளியும்‌, 
தங்களுக்குள்‌ பொதுவானது ஒன்றுமில்லாதபடி, மேற்கூறிய 
விதம்‌, அவ்வளவு பேதப்படுகன்றன. உயிருள்ளதும்‌ இல்லா 
ததும்போல்‌ ஒன்றுக்கொன்று ௮வைகள்‌ பேதப்படுகின்றன. 
தேவலோகத்து சூடு தன்னில்தானே ஜீவன்‌ உள்ளதாயிருக்கி 
றத, அம்மாதிரியேகூட அதன்‌ ஒளியுமிருக்கிறது. ஆனால்‌ 
ஸ்தாலலோகத்து சூடு தன்னில்‌ கானே உயிரற்றதாயிருக்கிறத, 
அம்மாதிரியேகூட அதன்‌ ஒளியுமிருக்ெது. எனென்றால்தேவ 
லோகத்து சூடும்‌ ஒளியும்‌ தூய்மையான அன்பாயிருக்கிற ஒரு. 
சூரியனிடமிருந்து புறப்படுகின்றன. ஸ்தூல லோகத்து 
சூடும்‌ ஒளியும்‌ சுத்தமான நெருப்பாயிருக்கிற ஒரு சூரியனிட 
மிருந்து புறப்படுகின்றன ; அன்பானது உயிருள்ளது, இறை 
வன்‌ இச்சாசத்தி உயிராகவேயிருக்கிறது, நெருப்பு உயிரில்லா 
தீது, சூரியனிட நெருப்பு மாணமாகவே யிருக்கிறது $ அதில்‌ 
சுத்தமாய்‌ உயிரேயில்லாத படியினால்‌, அப்படி. சொல்லலாம்‌. 
90. தேவர்கள்‌ பரமார்த்தமானவர்களான படியினால்‌, 
சூக்கும சூட்டி.லும்‌ சூக்கும ஒளியிலும்‌ தவிர வேறு எதிலும்‌ 
ஜீவிக்க சக்தியற்றவர்களா யிருக்கிறார்கள்‌ $ அனால்‌, மனிதர்‌ 
கள்‌ ஸ்தூல சூட்டி லும்‌ ஒளியிலும்‌ தவிர வேறு எந்த பொரு 
ளிலும்‌ ஜீவிக்க சக்தியற்றவர்சளா யிருக்கிறார்கள்‌ ற ஏனென்‌ 
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ரல்‌, சூக்குமமான து சூர்துமமானதுடனும்‌, ஸ்‌. தால மான. 
ஸ்தூல மானதுடனும்‌ இணங்குகன்றன. ஒரு 3கவலாகக்‌ 
தான்‌ ஸ்தூலசூட்டிலிருந்தும்‌ ஒளியிலிருந்தும்‌ மிக சொற்ப 
மான யாதொன்றை யடைச்தாலும்‌, அவன்‌ இறந்துபோவான்‌; 
ஏனென்னால்‌, ௮.து. ௮வனிட உயிருடன்‌ முழுமையும்‌ உடன்‌ 
படுதிற தில்லை. ஒவ்வொரு மனிதனும்‌, கன்னி மனதின்‌ 
அந்தரங்கங்களில்‌, ஆன்மாவாயிருக்கறான்‌. ஒரு மனிதன்‌ 
இறக்கும்‌ போது, பிரகுருதி சம்பக்கமான உலதத்தி 
லிருந்து முழுமையும்‌ நீரக, அதற்கு சைர்க்த பொருள்‌ 
கள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ விட்டுவிட்டு, பிரகுருதி சம்பந்‌ 
,தம்‌ ஜன்றுமில்லாத ஒரு உலகத்தில்‌ பிரவே௫க்கறான்‌ ; சுத்த 
மானதற்கும்‌ தடித்ததற்கும்‌ உள்ள சம்பந்தம்‌ போல 
தொடர்ச்சியான சம்பந்தமில்லாமல்‌, முர்தினதற்கும்‌ பிந்தின 
தற்கும்‌ உள்ள சம்பந்தம்போல்‌ சம்பந்த மிருக்கும்படியாக பிர 
குருஇயிலிருந்து அவ்வளவு பிரிக்கப்பட்டு அந்த உலகத்தில்‌ 
அவன்‌ ஜீவிக்‌இரான்‌; பின்‌ சொன்னவைகளுக்குள்ளே காரண 
காரிய சம்பந்தத்தால்‌ தவிர எந்த சம்பந்தமும்‌ இருக்கமுடி 
யாஅ. ஆகையினால்‌ பரமார்த்த சூடு, சுத்தமான ஸதால சூடு 
யல்லவென்றும்‌, பரமார்த்த ஒளி, சுத்தமான ஸ்தூல ஒளியல்ல 
வென்றும்‌, ஆனால்‌ அவைகள்‌ முழுமையும்‌ வேறான ஒரு தத்‌ 
அவத்திலிருந்து தோன்‌றறெதென்றும்‌ அறிந்துகொள்ளலாம்‌; 
எனென்றால்‌, குக்கும சூடும்‌ ஒளியும்‌, உயிசாகவே யிருக்கற 
சுத்தமான அன்பாயிருக்கும்‌ ஓர்‌ சூரியனிலிருந்து தன்‌ சத்தை 
யபடைகஇன்றன; மேலே கூறியபடி, சுத்தமாய்‌ உயிர்‌ ஒண்றுமில்‌ 
லாத சுத்த நெருப்பாயிருக்கும்‌ ஓர்‌ சூரியனிலிருந்து ஸ்தால 
சூடும்‌ ஒளியும்‌ தங்கள்‌ தத்துவத்தை அடைகின்றன. 

91. இந்த இரண்டு உலகத்திற்கும்‌ அததற்கேற்ற சூட்‌ 
மிக்கும்‌ ஒளிக்கும்‌ அவ்வித வித்தியாச மிருக்றெபடியினால்‌, 
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இருகையங்கி லிருஃகப்பட்டவர்கள்‌ மற்றதிலிருக்கப்‌ பட்டவர்‌ 
கணை என்‌ பார்ம்சமுடியா தென்பது தெளிவாய்‌ தெரி. 
ஏனென்றால்‌, ஸ்‌.தால வெளிச்சத்தில்‌ பார்க்றெ மனிதனுடைய 
சண்கள்‌, அவனிட உலகத்து பொருளிலிருந்து உண்டாகின்‌ 
றன; ஒரு வானவனுடைய கண்கள்‌ அவனிட உலகத்து 
பொருளிலிருந்து உண்டாகின்றன; இம்மாதிரியாக இதாயி 
னும்‌ அதாயினும்‌ அவைகள்‌ தககளிட சொந்தவெளிச்சத்தை 
தகுதியாகப்‌ பெற உருவாக்கப்‌ பட்டிருக்கன்றன. தாங்கள்‌ 
பார்க்காதபடியினால்‌, தேவர்களும்‌ அவிகளும்‌ மனிதர்க 
ளென்று நம்பாதவர்கள்‌, எவ்வளவு அநிவீனமாய்‌ நினைக்இருர்‌ 
களென்று இவைசளிலெல்லாமிருந்து அறிந்து கொள்ளலாம்‌. 
92. தேவர்களும்‌ ஆவிகளும்‌ மனிதர்களிடமிருந்து 
மூழுமையும்‌ பேதுமான வெளிச்சத்திலும்‌ சூட்டிலு மிருக்க 
ரூர்களென்‌.ற: இதுவரையில்‌ தெரியா திருந்தது. இதுவுமன்‌ றி, 
வேற! ஒளியும்‌ வேற சூடும்‌ இருக்கறெதாயும்‌ தெரியாமலி 
ருந்தது, ஏனென்றால்‌, மனிதனானவன்‌, தன்‌ ஆலோசனை 
யில்‌, பிரகுருதியின்‌ அந்தரங்கமான அல்லது சுத்தமான 
பொருள்களைக்‌ காட்டிலும்‌ ஆழமாய்‌ செல்லவில்லை, இந்த 
காரணத்திற்காககூட அரேகர்‌ தேவர்களிடவும்‌ ஆவிகளிடவும்‌ 
வா£ஸ்தானங்கள்‌ சூக்கும ஆகாயத்திலிருப்பதாக நினைத்தார்‌ 
கள்‌, இலர்‌ அவர்கள்‌ ஈட்சத்திரன்களிலிருப்பதாக ஈம்புஇருர்‌ 
கள்‌, அதாவது அவர்கள்‌ பிரகுருதிக்கு மேலும்‌ வெளிப்புநமு 
மல்லாமல்‌, அதற்கு உள்ளாகவே யிருப்பதாக நினைத்தார்கள்‌. 
அப்படியிருந்தா லும்‌, தேவர்களும்‌ ஆவிகளும்‌, முழுமையும்‌ 
பிரகுருதிக்கு மேலும்‌ வெளிபுறத்திலும்‌, வேறு ஒரு சூரியன்‌ 
ழிருக்கும்‌ தங்களிட சொந்த உலகத்திலும்‌ இருக்கிறார்கள்‌. 
அந்த உலகத்தில்‌, இடங்கள்‌ என்பது மேல்‌ காண்பித்தபடி 
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தோற்றங்களா யிருப்பதால்‌, அவர்கள்‌ (1060) என்றும்‌ சூக்‌ 
கும அகாயத்திலும்‌ அல்லது நட்சத்திரங்களிலுமிருப்பகாக 
சொல்லமுடியாது. எனென்றால்‌ அவர்கள்‌ மனிதனோடு, 
அவன்‌ ஆன்மாவின்‌ ஆசையுடனும்‌ சிந்தனையுடனும்‌ சர்க்மப்‌ 
பட்டு, கூடியிருக்கறொர்கள்‌. மனிதன்‌ ஒரு ஆன்மா; அந்த 
ஆன்மாவினால்‌ அவன்‌ எிந்தித்து, இச்சிக்ரன்‌. அகையினால்‌ 
தேவலோகம்‌ என்பது எவ்விதத்திலும்‌ மனிதனுக்கு தூரத்தி 
லில்லாமல்‌, அவனிருக்கும்‌ இடத்தி?ல2ய யிருக்கிறது. சுரும்‌ 
கச்‌ சொல்லில்‌ ஒவ்வொரு மனிதனும்‌ ௮வனிட மனதின்‌ 
உட்பாகங்கள்‌ சம்பந்தப்பட்டவரையில்‌ அங்கே யிருக்கும்‌ 
தேவர்களுக்கும்‌ அவிகளுக்கும்‌ மத்‌இயில்‌ இருக்கிறான்‌. ௮வன்‌ 
அதன்‌ ஒளியிலிருந்து நினைக்கறான்‌, அதன்‌ ரூட்டிலிருந்து 
கேக்கிறான்‌. 

அந்த சூரியன்‌ கடவுள்‌ அல்ல, ஆனால்‌ அது கடவுளாகிய 
மனிதனிட இச்சா சத்தியிலிருந்தும்‌ ஞானசத்தியி லிருந்தும்‌ 
வேளிப்படூம்‌ போருள்‌; அந்த சூரியனை சூட்டிற்கும்‌ ஒளிக்‌ 
கும்‌ விஷயம்‌ அப்படியே, 

98. தேவர்களுக்கு விளக்கமானதும்‌, அதிலிருந்து சூட்‌ 
டையும்‌ ஒளியையும்‌ அடைஇறதுமான அந்த சூரியனை பரா 
பரன்‌ என்று தெரிக்‌ அகொள்ளுதெதில்லை, ஆனால்‌ ஞான சூட்‌ 
டின்‌ உயர்ந்த வடிவமான அவரிடமிருந்து புறப்படும்‌ மூதற்‌ 
பொருள்‌ என்று அறிந்‌ அகொள்ளப்படுஇிறது, அவைகளிட 
முதன்மையான காரண காரிய சம்பந்தத்தில்‌ பரமனிட இச்சா 
சத்தியும்‌ ஞானசத்தியுமாயிருக்கற சூக்கும இ, சூக்கும சூட்‌ 
டின்‌ உயர்ந்த உருவமாக யிருக்கிறது. இக்த காரணத்துக்‌ 
காகத்தான்‌, அந்த சூரியன்‌ இ போன்றும்‌, மேலும்‌ மனி 
தீர்களுக்‌ கல்லாமல்‌ தேவர்களுக்கும்‌ போன்றும்‌ தோன்று 
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கற. மனிதர்களுக்கு நெருப்பாயிருக்கும்‌ நெருப்பு 
சூக்குமமானதல்ல, ஆலை ஸ்தூலமான; அ௮க்த இரண்டு 
நெருப்புகளுக்கும்‌. உள்ள பேதம்‌, ௨ யிருள்ளதற்கும்‌, 
உயிரில்லாகுதற்கும்‌ உள்ள பேதத்தைப்‌ போலிருக் 
இறது. ஆகையினால்‌ சிவசூரியன்‌ அதன்‌ சூட்டினால்‌, ஞான 
முள்ளவர்களை உயிர்ப்‌ிதஅ, பரமார்த்த பொருள்களை புதுப்‌ 
பிக்கிரான்‌ ; அனால்‌ ஸ்‌.தால சூரியனைவன்‌, தன்னிடமிருந்த 
தீல்லாமல்‌ சூஃகும சூட்டின்‌ உட்பிரவேசத்தால்‌,ஸ்‌ தூலமானவர்‌ 
களுக்கும்‌, ஸ்தூலமான பொருள்களுக்கும்‌ நிஜமாகவே ௮ம்‌ 
மாதிரியே செய்கிறது ; அதற்கு அது பிரதியாக ஊழியம்‌ 
செய்கிறது. 

94, ஒளியானது உற்பத்தியாகும்‌ இந்த ஞானஜோதி 
அவைகள்‌ அபிவிர்த்தி யாகுங்கால்‌ குறைவுபடுற சூக்கும 
சூடும்‌ ஒளியுமாகிறது; அந்த குறைவுபடுதலானது படிப்படி 
யாக சம்பவிக்கிறது, அதைப்பற்றி பின்வருவதில்‌ பேசுகோம்‌. 
பூர்வ ஜனங்கள்‌, நெருப்பாக எறிகிறதும்‌, கடவுளின்‌ சரசைச்‌ 
சுற்றி வெளிச்சத்தால்‌ அதிக பிரகாசமுள்ளதுமான வட்டன்‌ 
களால்‌ இதை சாயல்‌ காட்டினார்கள்‌; கடவுளை மனிதஞகை இத்‌ 
தரிக்கப்பட்டபோது, அவ்வித பாவனையைக்கூட தற்காலத்தில்‌ 
சாதாரணமாய்‌ காணலாம்‌. 

05. அன்பான சூட்டையும்‌, ஞானமானது ஒளியை 
யும்‌ உண்டாக்குகிறதென்பறு, நிஜமான அனுபவத்தில்‌ தெளி 
வாகிறது. ஒரு மனிதன்‌ கேசிக்கும்போது அவன்‌ சூடிள்ள 
வனாகிறான்‌, அவன்‌ ஞானத்‌தோடு நினைக்கும்போது, பொருள்‌ 
களை வெளிச்சத்திலிருப்பது போல பார்க்கிறான்‌. அன்பின்‌ 
முதன்மையான வெளிபடும்‌ பொருள்‌ சூடென்றும்‌, ஞானத்‌ 
இன்‌ முதன்மையான வெளிபடும்‌ பொருள்‌ ஒளியென்றும்‌, 

0 
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இதிலிருந்து விசகமாஇறது. அவைகள்‌ காரண காரிய சம்பந்த 
மான பொருள்கள்‌ என்றுகூட தெளிவாயிருக்கிறது ; ஏனென்‌ 
முல்‌, சூடானது ௮ன்பி?ல3ய ஜீவில்காமல்‌, சித்தத்திலிருக்கும்‌ 
அன்பிலிருந்தும்‌, அதிலிருந்து சரீரத்திலும்‌ ஜீவிக்றெது ; 
ஒளியானது ஞானத்தில்‌ ஜீவிக்காமல்‌,புத்தியின்‌ சக்கனையிலும்‌, 
அதிலிருந்து பேச்சிலும்‌ ஜீவிக்கிறது. கையினால்‌, அன்பும்‌ 
ஞானமும்‌ சூட்டினிடவும்‌ ஒளியினிடவும்‌ சத்தாகவும்‌ உயிரா 
கவு மிருக்கன்றன : சூடும்‌ ஒளியும்‌ தடத்த மாட்டுப்‌ பொருள்‌ 
கள்‌, அவைகள்‌ தடத்த மாட்சிப்‌ பொருள்களா யிருப்பதால்‌ 
காரண காரியசம்பந்தமுள்ளவைகளாய்‌ கூட யிருஃஇன்றன. 
90. ஞானசோதி ஸ்தூல ஒளியிலிகுந்து முழுமையும்‌ 
பேதமான சென்பது, தனது மனதின்‌ இந்தனைகளை கவனித்‌ 
தால்‌, எவனும்‌ அறிந்‌ துகொள்ளலாம்‌. எனென்றால்‌, மனது 
நினைக்கும்போது, அது நினைக்கும்‌ பொருளை வெளிச்சத்தில்‌ 
பார்க்கிறது ; ஞானக்கண்ணால்‌ பார்க்கப்பட்டவர்கள்‌, உண்‌ 
மைகளைப்‌ பார்க்கிறார்கள்‌. அவைகளை அவர்கள்‌ பகலில்‌ 
பார்ப்பதுபோல நடுராத்திரியிலும்‌ பார்கிறார்கள்‌. இந்த 
காரணத்திற்காக கூட., புத்தியைப்பற்றி பேசுங்கால்‌ ஒளி என்‌ 
பது சொல்லப்படேெது, 2 மேலும்‌, புத்தியானது பார்ப்பதாக 
வும்‌ சொல்லப்படுகிறது. எனென்றால்‌, மற்றவன்‌ பேசப்‌ 
பட்ட விஷயத்தைப்பற்றி, ஒருவன்‌ ல வேலைகளில்‌, அது 
அப்படிதான்‌ என்று தான்‌ பார்த்கெறகாகவும்‌, அதாவது 
தான்‌ தெரிந்துகொள்வதாகவும்‌, சொல்லுகிருன்‌. புத்தியா 
னது ஆத்மார்த்தமானதால்‌, ஸ்தால வெளிச்சத்தினால்‌ இம்மா 
தரி பார்க்கமுடியாது; ஏனென்றால்‌, ஸ்‌.தால ஒளி மனிதனில்‌ 
இல்லை, ஆனால்‌ சூரியனோடு ௩ீங்இப்‌ போய்விடுறெது. ஆகை 
யினால்‌ புத்தியானது கண்ணின்‌ ஓளியைவிட. வேறு ஒளியை 
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அனுபவிப்பதாகவும்‌, இந்த ஒளியானது வேறு ௨ ற்பத்தி 
ஸ்தானத்தை உடைக்தா யிருப்பதாக விசகமாஇற து, 

97. ஞான லோகத்து சூரியன்‌ கடவுளே யென்று 
நினைக்காதபடி. ஒவ்வொருவனும்‌ எச்சரிக்கையா யிருக்கவேண்‌ 
டும்‌. கடவுளை மனிதனாயிருக்கறார்‌. அவரிட இச்சா 
சத்தியிலிருந்தும்‌ சத்சத்தியிலிருந்தும்‌ புறப்படும்‌ முதல்‌ 
தடத்த.பொருள்‌, தேவர்கள்‌ முன்பாக சூரியனாக தோன்றுகிற 
தீபோன்ற ஞானக்காட்சியா யிருக்கற து. ஆகையினால்‌ ஆண்ட 
வன்‌ தேவர்கள்‌ முன்பாக கேராக பிரசன்னமாகும்‌ போது, 
ஒரு மனிதனைப்‌ போல்‌ காட்சி அருளுஇிரஞுர்‌; இது சல வேலை 
களில்‌ சூரியணிலும்‌, சில வலைகளில்‌ அதற்கு வெளி புறத்தி 
அம்‌ சம்பவிக்கிற து. 

98. இந்த காரண காரிய சம்பந்தத்தால்தான்‌ வேதத்‌ 
தில்‌ ஆண்டவனை சூரியனென்று மட்டும்‌ சொல்லப்‌ படாமல்‌, 
கெருப்‌ பென்றும்‌ ஒளியென்றும்‌ கூட சொல்லப்படுகிறது 9 
சூரியன்‌ என்பதால்‌ பரம இச்சாசத்தியும்‌ சித்சத்தியும்‌ 
சேர்த்து சம்பந்தப்‌ பட்ட வரையில்‌ அவே என்று அருத்தம்‌ 
கொள்ளப்பறது ; நெருப்பு என்பதினால்‌, இச்சா சத்தி 
சம்பந்தப்பட்ட வரையில்‌ அவர என்றும்‌, ஒளி என்பதி 
னால்‌, சித்சத்தி சம்பந்தப்பட்ட வரையில்‌ அவ? என்றும்‌ 
அருத்தம்‌ கொள்ளப்படுகிறது. 

இறைவன்‌ இச்சாசத்தியும்‌ சித்சத்தியும்‌ ஒன்றாகிறது 
போல, ஆண்டவனிடமிருந்து ஒரு சூரியனாக வேளிப்படவதி 
னால்‌, ஞான சூடம்‌ ஒளியும்‌ ஒன்றாகிறது. 

99. இறைவனில்‌ இச்சா சத்தியும்‌ ஞான சத்தியும்‌ எப்‌ 
படி. ஒன்றாகிறது என்பது முதல்‌ பாகத்தில்‌ சொல்லப்பட்‌ 
ருக்கிறது. வெளிப்படுவதினால்‌, சூடும்‌ ஒளிவும்‌ அம்மா 
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இிரியே ஒன்றாடஇன்றன. அப்படி. வெளிப்படும்‌ பொருள்கள்‌ 
காரண காரிய சம்பந்தத்தால்‌ ஒன்றாகன்றன; ஏனென்னால்‌ 
சூடு அன்பிற்கும்‌, ஒளி ஞானத்திற்கும்‌, அவ்விதமாய்‌' சம்பந்‌ 
தப்‌ பட்டிருக்கின்றன. ஆண்டவன்‌ இச்சா சத்தியானது 
சொரூப தெய்வமாசவும்‌, ஞான சத்தியானது தடத்த தெய்வ 
மாகவும்‌ மேல்‌ (14-வது பிரிவுமுதல்‌ 10-வ.த பிரிவு வரையில்‌) 
காண்பித்தபடி. இருப்பதினால்‌, ஞானசூடு சொரூப தெய்வத்‌ 
இலிருந்து புறப்படும்‌ தெய்வமாகவும்‌,ஞான ஒளி தடத்ததெய்‌ 
வத்தினின்று புறப்படும்‌ தெய்வமாகவும்‌ இருக்கறதாக இத 
னால்‌ ஏற்படுகிறது. அகையினால்‌. அந்த ஓக்யெத்தினால்‌, 
(84-வது பிரிவு முதல்‌ 89 வரையில்‌) கூறியபடி. இறைவன்‌ 
இச்சாசத்தி, அவரிட ஞான சத்திக்கு சேர்ந்த படியினாலும்‌, 
அவரிட ஞானசத்தி இச்சாசத்திக்கு சேர்ந்தபடியினாலும்‌ 
ஞானசூடு, -ஞான ஒலிக்கும்‌, ஞான ஒலி, ஞான சூட்டிற்கும்‌,. 
சேர்ந்இருக்கன்றன. அவ்வித ஐக்யெ மிருக்கிற படியினால்‌, 
ஆண்டவனிடமிருந்து ஒரு சூரியனாக புறப்பதில்‌, சூடும்‌ 
ஒளியும்‌ ஒன்றான்றன வென்று ஏற்படுற. ஆனால்‌ 
அவைகள்‌ பின்வருவதில்‌, தேவர்களாலும்‌ மனிதர்களாலும்‌ 
ஒன்றாக ஏற்றுக்கொள்ளப்படுற தில்லை என்று ௮ றிந்து 
கொள்ளலாம்‌. 

100. ஆண்டவனிட மிருந்து ஒரு சூரியகை புறப்‌ 
படும்‌ சூடும்‌ ஒளியும்‌, சிறந்த அருத்தத்தில்‌, பரமார்த்த 
மானது என்று சொல்லப்படுகிற பொருள்களாயிருக்இன்றன.. 
வைகள்‌ ஒன்றாஇற படியினால்‌, ஒருமையில்‌ பரமார்த்தமான 
தென்று சொல்லப்படுகிறது ; ஆகையால்‌, பின்வரும்‌ பக்கல்‌ 
களில்‌, பரமார்த்த மென்று சொல்லப்பட்ட இடங்களில்‌ 


இரண்டும்‌ சேர்த்து அறிந்துக்‌ கொள்ளப்படுஇறது, இந்த பா 
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மார்த்தத்‌திலிருந்துதான்‌, முழு உலகமும்‌ பரமார்த்தமான 
தென்று கூறப்படுகிறது. இந்த பரமார்த்தமான தின்‌ மூலமாய்‌ 
அந்த உலகத்து எல்லா பொருள்களும்‌ உற்பத்தியாகின்றன, 
அதனால்‌ கூட அதன்‌ நாமதராணத்தையும்‌ அடைகின்றன. 
அந்த சூடிம்‌ அந்த ஒளியும்‌ பரமார்த்தமானதென்று ஏன்‌ 
சொல்லப்படுகிறது என்பதற்கு காரணம்‌, கடவுள்‌ ஆவி என்று" 
சொல்லப்படுஇர௫ர்‌ என்பதும்‌, ஆவியாக தோன்றும்‌ கடவுள்‌ 
௮ந்த புறப்படும்‌ பொருள்‌ என்பது மாயிருக்கிறது. கடவுள்‌, 
தன்னிட சொந்த சொருபத்திலிருந்து, யேகோவா எனப்படு 
இருர்‌; ஆனால்‌ அந்த வெளிப்படும்‌ பொருள்‌ மூஜலமாய்‌, சுவர்க்‌ 
கத்‌.து தேவர்களையும்‌, திருச்சபையின்‌ மனிதர்களையும்‌ அவர்‌ 
உயிர்ப்பித்து தெளிவிக்கறார்‌; ஆகையினால்‌ கூட அந்த உயிர்‌ 
பிக்கையும்‌ ஞானமுண்டாகலும்‌, யேகோவாவின்‌ ஆவியினால்‌ 
நிறைவே.றுஇன்‌ ற தென்று சொல்லப்‌ படுகின்றன. 

101. அந்த சூடும்‌ ஒளியும்‌ அதாவது,கடவுளிடமிருந்து 
ஒரு சூரியகை புறப்படும்‌ பரமாத்த போருள்‌ ஒன்றாகன்றன 
வென்பதை, ஸ்‌.தாலலோகத்து சூரியனிடமிருந்து வெளிப்படு 
இற சூட்டினாலும்‌ ஒளியினாலும்‌ இருஷ்டார்தப்படுத்தலாம்‌. 
இந்த: இரண்டும்‌ கூட இந்த சூரிய னிடமிருந்து புறப்படு 
வதில்‌ ஒன்ளறாகின்றன. பூமியின்‌ பேரில்‌ அவைகள்‌ 
ஒன்றாஇறெதில்லை யென்பது, இந்த சூரியனாலல்லாமல்‌ 
பூமியினலை சம்பவிக்கிறது: எனென்றால்‌, பின்‌ சொல்லி 
யது தன்னிட சொந்த கோளத்தின்‌ மையத்தை ௮ல்‌ 
லது இருசைச்‌ சுற்றி, தினமும்‌ சுழன்று அயன விருத்‌ 
தத்திற்கு தக்கபடி வருஷந்தோறும்‌ சுற்‌.றுற.து. ஆகையினால்‌ 
சூடும்‌ : ஒளியும்‌ ஒன்றாகாதது போல்‌ காட்டி தருகிறது 
ஏனென்றால்‌, கோடை காலத்தின்‌ மத்தியில்‌ ஒவியைவிட 
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சூடு அதிகமாயிருக்கறது, மாரிகாலத்தின்‌ மத்‌இயில்‌ சூட்டை. 
விட, ஒளி அ இிகமாயிருக்கிறது. பரமார்த்த உலகத்தில்‌ விஷ 
யம்‌ அம்மாதிரியே ; ஆனால்‌ அங்கே பூமியானது சுழலாமலும்‌ 
உருளாமலுமிருக்கறது; அனால்‌,தேவர்கள்‌ ஆண்டவனை கோக்க 
ஏறக்குறைய தாங்களே திரும்புகறார்கள்‌ ; அதிகம்‌ திரும்பு 
இறவர்கள்‌ சூட்டில்‌ அதிகமாசவும்‌, ஒளியில்‌ குறைவாகவும்‌ 
ஆண்டவனை குறைவாய்‌ கோக்குறெவர்கள்‌, ஒளியில்‌ அதிக 
மாயும்‌, சூட்டில்‌ குறைவாகவும்‌ அடை இரரர்கள்‌. இந்த 
காரணத்திற்காகதான்‌, தேவர்களிலிருந்து வரும்‌ விண்ணுல 
கங்கள்‌ இரண்டு இராச்சயங்களாக வகையறுக்கப்பட்டிருக்‌ 
இன்றன. அவைகளில்‌ ஒன்று அ திசூக்குமமானதென்‌ றும்‌ 
மற்றது சூக்கும சம்பந்தமான தென்றும்‌ சொல்லப்படு௪ 
2௮. பரமார்த்த சம்பந்தமான தேவர்கள்‌ சூட்டை ௮இக 
மாய்‌ அடைகிருர்கள்‌, ஞான சம்பந்தமான தேவர்கள்‌ வெளிச்‌ 
சத்தை அதிகமாய்‌ அடைஇரர்கள்‌. அல்லாமலும்‌, அவர்‌ 
கள்‌ சூட்டையும்‌ ஒளியையும்‌ எற்றுக்கொள்வதற்கு, தக்கபடி. 
அவர்கள்‌ வ௫க்கும்‌ நிலங்களின்‌ தோற்ற மிருக்கிறது. பூமி 
யின்‌ சலனத்திற்கு பதிலாக மட்டும்‌, தேவர்கள்‌ நிலைமைக 
ளின்‌ மாறுதலை நீர்‌ பிரஇகரித்தால்‌, அந்த காரணகாரிய சம்பக 
தம்‌ பூர்த்தியாய்விடும்‌” 

102. தங்களுடைய சொந்த சூரியனிட சூட்டினாலும்‌ 
ஒளியினாலும்‌ உற்பத்தியாகும்‌ எல்லா சூக்கும பொருள்களையே: 
யோசித்தால்‌ அவைகள்‌ ஒன்றாகின்றன என்பதும்‌, ஆனால்‌ 
தேவர்கள்‌ அன்புகளிலிருந்து புறப்பிவதாக எண்ணுங்கால்‌ 
இந்த பொருள்கள்‌ ஒன்றாஇற இல்லை யென்பதும்‌, பின்‌ 
வருவதில்‌ அறிந்து கொள்ளலாம்‌. லிண்‌ ணுலகங்களில்‌ 
. சூடும்‌ ஒளியும்‌ ஒன்றாகும்டோ து, தேவர்களுக்கு வசந்தகாலம்‌ 
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போலிருக்கிறது; அனால்‌ அப்படி. ஒன்றாகாதபோது, கோடை 
காலம்‌ போன்றாவது, மாரிகாலம்‌ போன்றாவது இருக்கிறது; 
சகளமண்டலத்‌இல்‌ இருக்கும்‌ மாரிகாலத்தைப்‌ போலல்லாமல்‌ 
உஷ்ணகேசத்து மாரிகாலத்தைப்‌ போலிருக்கிறது. ஏனென்‌ 
ரால்‌, அன்பையும்‌ ஞான த்தையும்‌ சமமாய்‌ பெ அதல்‌ நிஜதேவர்‌ 
கள்‌ தன்மைக்கு அடையாளமா யிருக்கிறது ஆகையினால்‌, 
ஒரு வானவன்‌ தன்னில்‌ அன்பினிடவும்‌ ஞானத்தி னிடவும்‌ 
ஐக்யெத்‌ இற்சுத்‌ தக்கபடி விண்‌ ணுலகத்து வானவனாயிருக்கின்‌ 
ரான்‌. அன்பும்‌ ஞானமும்‌ அல்லது தருமமும்‌ பக்தியும்‌ ஒன்று 
பட்டால்‌, திருச்சபையைச்‌ சேர்ந்தவனுக்கும்‌ விஷயம்‌ அம்மா 
இரியே. 

மண்ணுலகத்து சூரியன்‌ மனிதர்களுக்கு தூரத்திலிருப்ப 
தாக தோன்றுகிறதுபோல, விண்ணுலகத்து சூரியன்‌ தேவர்க 
ளுக்கு தூரமாகவும்‌ ௩6 உயரத்தில்‌ இருப்பதாகவும்‌ தோன்று 
கின்றது. 

108. மண்ணாுலகத்திலிருந்து அதிகமான ஜனங்கள்‌ 
கடவுளைப்பற்றி கொண்வெரும்‌ அபிப்பிராயம்‌, அவர்‌ சரசுக்கு 
மேலே உயரத்திலிருக்கெதாகவும்‌, ஆண்டவனைக்‌ குறித்து 
அவர்‌ தேவர்களுக்கு மத்தியில்‌ சுவர்க்கத்தி லிருப்பதாகவும்‌, 
இருக்கறது. வேதத்தில்‌ கடவுள்‌ மிகவும்‌ அதிகம்‌ உயர்ந்தவ 
ரென்று! சொல்லப்படுவதாலும்‌, அவர்‌ உயரத்திலிருப்பதாக 
சொல்லப்படுவதா லும்‌, கடவுள்‌ சிரசுக்குமேல்‌ உயர்த்தியிருப்ப 
தாக அபிப்பிராயம்‌ கொள்ளுகிறார்கள்‌; ஆகையால்‌, அவர்கள்‌, 
மிகவும்‌ உயரமானவர்‌ என்பதினால்‌ உள்ளுக்குள்ளானதைகுறிக்‌ 
இறதென்று தெரியாமல்‌, தங்களிட கண்களையும்‌ கரங்களையும்‌ 
பிரார்த்தனை காலத்திலும்‌ உபாசனை காலத்திலும்‌ மேலே 
தூக்குஇருர்கள்‌. ஆண்டவரைக்‌ குறித்து, லர்‌ அவரை பிர 
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பஞ்சத்தை ஆளும்‌ ஒர உடவுளென்றும்‌ ௮3த கடவுளென்‌ 
௮ம்‌, தெரிந்தகொள்ளாமல்‌, ஒரு வானவகை நினைக்கையில்‌, 
௮வர்‌ ஒரு சாதாரண மனிதனைப்‌ போலிருப்பதாக மட்டும்‌ 
அவர்கள்‌ நினைக்கிறபடியினால்‌, 3தவர்களுககு மத்தியில்‌ சுவர்க்‌ 
கத்தில்‌ அவர்‌ இருப்பதாக அபிப்பிராயம்‌ கொள்ளுகிறார்கள்‌. 
அவர்‌ வர்க்கத்தில்‌ தேவர்களுக்கு மத்தியிலிருக்கால்‌, பிரபஞ்‌ 
சத்தை தன்‌ கண்‌ பார்வையிலும்‌, வச௪௫்இிலும்‌ அளுகையி 
னும்‌ வைத்திருக்க முடியாது. விண்ணுலகத்‌்தில்‌ உள்ளவர்கள்‌ 
முன்பாக ஓர்‌ சூரியை அவர்‌ பிரகாசக்காவிட்டால்‌, தவர்‌ 
களுக்கு ஓளி இருக்கமுடியாது; ஏனென்றால்‌, தேவர்கள்‌ 
பரமார்த்தமானவர்கள்‌, ஆகையால்‌ அவர்கள்‌ சுபாவத்திற்கு 
ஞான ஒளி தவிர வேறு பாதொன்றும்‌ தகாது, பூமியிலுள்ள 
வெளிச்ச.த்தைவிட மிகுதியாய்‌ வெளிச்ச மிருக்கெதென்பது 
அந்தஸ்துகள்‌ விஷயங்களைப்‌ பற்றி 3பேசுங்கால்‌ அறிந்து 
கொள்ளலாம்‌. 

104. ஆகையால்‌, தேவர்கள்‌ ஒளியையும்‌ சூட்டையும்‌ 
அடைகிற சூரியன்‌ சம்பந்தப்பட்டவரையில்‌, ஈடு உயரமாஇற 
சுமார்‌ நார்பத்தைந்து பாகைகள்‌ உயரத்தில்‌, தேவர்கள்‌ வ௫க்‌ 
கும்‌ நிலங்களுக்கு மேலே அது தோன்றஇறது மண்ணுல 
கத்து சூரியன்‌ மனிதர்களுக்கு நாரத்திலிருப்பகாக தோன்று 
வதுபோல, அதுகூட தேவர்களுக்கு தூரமாக யிருப்பதாக 
தோன்றஇறது. அந்த சூரியன்‌, அந்த உச்சத்திலும்‌, அந்த 
தரத்திலும்‌ நிலையாய்‌ தோன்றிறது. மேலும்‌ அது தன்னிட 
நிலையிலிருந்து நீங்குகெறதில்லை. இந்த காரணத்துக்காக தான்‌ 
தேவர்களுக்கு, காலங்கள்‌, நாட்களென்றும்‌ வருஷங்களென்‌ 
அம்‌ பிரிக்கப்படவில்லை, ௮ அவுமல்லாமல்‌, நாளான, காலையி 
லிருந்து, மத்தியானத்தின்‌ மூலமாய்‌ மாலைக்கும்‌ இசவுக்கும்‌ 
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செல்லுற தென்பறுமில்லை; வருஷமான து, வசந்தகாலத்தி 
லிருந்து, கோடைகாலத்தின்‌ கூறலமாய்‌ இலை யுதிர்காலத்துக்‌ 
கும்‌ மாரிகாலத்துக்கும்‌ செல்லுகறதுமில்லை. ஆனல்‌ நித்திய 
ஒளிபும்‌ நித்திய வசந்தமும்‌ அங்கே யிருக்ன்றன. இம்‌ 
மாதிரியாக காலங்களுக்கு பதிலாக மேல்‌ கூறியபடி. நிலைமை 
கள்‌ கூறியிரு$இன்றன. 

105. விண்ணுலகத்து சூரியன்‌ ஈடு உச்சத்திலிருப்பதாக 
ஏன்‌ தோன்்‌.றஇற தென்பதற்கு பின்‌ கூறியவைகள்‌ முக்ய 
மான காரணங்களாயிருக்கின்றன. முதலாவது, அந்த சூரிய 
னிட மிருந்து புறப்படும்‌ சூரிம்‌ ஒளியும்‌, இவ்விதமாக அவை 
களின்‌ மத்திய பாகையிலும்‌, ஆகையினால்‌ சமான பிசமாணத்‌ 
திலும்‌, அதனால்‌ அவைகளின்‌ சரியான பதப்படுத்தப்படுவதி 
அம்‌ இருக்கின்றன. அதாவது அவைகள்‌ சமப்படுத்தப்பட்டும்‌ 
.மிதப்படுத்தப்பட்டு மிருக்கன்றன. ஏனென்றால்‌ அந்த சூரியன்‌ 
ஈடு உச்சத்திற்கு மேலே தோன்றும்‌ பட்சத்தில்‌, ஒளியைவிட 
சூடு அதிகமாய்‌ காணப்படும்‌. அதற்கு சீழ்‌ தோன்றும்‌ பட்‌ 
சத்தில்‌, சூரியன்‌ ஈடு உச்சத்திற்கு மேல்‌ அல்லத £ழ்‌ இருக்‌ 
கும்போது விஷயம்‌ பூமியில்‌ இருப்பது போல்‌, சூட்டைவிட 
அதிக வெளிச்சம்‌ காணப்படும்‌ ; மேலேயிருக்கும்போது, 
சூடானது வெளிச்சத்துக்கு மேலை அதிகரிக்கிறது ) கமழ 
இருக்கும்போது ஒளியானது சூட்டிற்கு மேலை அதிகரிக்‌ 
கிறது. வெளிச்சமானது கோடை காலத்திலும்‌ மாரிகாலத்‌ 
திலும்‌ ஒரே மாதிரியாயிருக்கெது. ஆனால்‌ சூடானது, சூரிய 
னிட உயரத்திற்குத்‌ தக்கபடி. ௮ இகரிக்கெது அல்லது குறைவு 
படுறது. தேவர்கள்‌ உலகத்துக்கு மேலே நடு உயரத்தில்‌ 
ஞான லோகத்து சூரியன்‌ ஏன்‌ தோன்றுரொனென்பதற்கு 


இரண்டாவது காரணமான, எல்லா தேவர்களும்‌, அமைதி 
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யிலுள்ள எல்லா தேவலோமங்களிலும்‌ இம்மாதிரியாக இடை 
விடாத வசந்த காலமிருக்கிறதென்பதாயிருக்கறத. ஏனென்‌ 
மல்‌, இந்த நிலைமை பூமியின்‌ பேரில்‌ உள்ள வசந்த காலக்‌ 
திற்கு ஒத்திருக்கற ௮, மூன்றாவது காரணமானது, இம்‌ 
மா திரியாக, தேவர்கள்‌ எப்பொழுதும்‌ ஆண்டவனை நோக்‌” 
தங்கள்‌ முகங்களை இருப்பி, தங்கள்‌ கண்களாலே அவரைக்‌ 
காணக்கூடுமென்பதாயிருக்கிற த. ஏனென்றால்‌, சரீரம்‌, ஓவ்‌ 
வொரு தாமும்‌ திரும்பும்‌ போது, தேவர்களுக்கு கிழல்கு இக்கு 
உண்டு, இவ்விதமாக அவர்களுக்கு முன்பாக ஆண்டவிருக்‌ 
இனுர்‌; இது அந்த உலகத்‌ இற்கு தறப்பானது. அந்த உலகத்து 
சூரியன்‌ ஈடு உயரத்திற்கு மேல்‌ அல்லது தீழ்‌ தோன்றும்‌ பட்‌ 
சத்தில்‌, விஷயம்‌ இம்மாதிரி யிருக்காது. மேலும்‌ தலைக்கு 
மேல்‌ ஆகாச உச்‌௫இயில்‌ ௮௮ தோன்றினால்‌ இன்னும்‌ கொஞ்‌ 
கூட முடியாது, 

106. மனிதர்கள்‌ சம்பந்தப்பட்ட வரையில்‌ ஸ்தூல 
லோகத்து சூரியன்‌ விஷயத்‌ இலிருப்பது போல, தேவலோகத்து 
சூரியன்‌ தேவர்களுக்கு தூரத்தில்‌ தோன்றாவிடில்‌, பிறகு முழு 
தேவதா சம்பந்தமான சுவர்க்கமும்‌, அதின்‌ ழ்‌ உள்ள ஈரக 
மூம்‌, இவைகளுக்கு £ழ்‌ உள்ள ஈமது கோளமும்‌, ஆண்‌ 
வனிட கண்பார்வையிலும்‌, வசத்திலும்‌, சர்வவியாபகத்திலும்‌ 
சர்வஞ்ஞத்துவத்திலும்‌, சர்வ வல்லமையிலும்‌, பராமரிப்பிலும்‌ 
இருக்கமுடியா அ.ஈம்ம உலகத்து சூரிய னுக்கும்‌ அம்மாதிரியே; 
அது இருக்றெதாக நாம்‌ பார்க்கிறதுபோல, பூமியிலிருந்து 
இது அவ்வளவு தூரத்‌ திலிருந்காலொழிய, எல்லாபூமிகளிலும்‌ 
அதன்‌ சூட்டினாலும்‌ ஒளியினாலும்‌ ஹாஜராய்‌ சத்துவமுள்ள 
தாக இருக்கமுடியாது, அதனால்‌ தேவ லோகத்து சூரியனுக்கு 
பிரதிநிதியாக ஊழியம்‌ செய்யவும்‌ முடியாது. 
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107. ஒன்று சூச்குமமானதும்‌, மற்றொன்று ஸ்தூல: 
மானஅமான இரண்டு ஆதித்தர்கள்‌ இருப்பதாக தெரிர்‌. 
இருக்கவேண்டியது ௮இக அவயம்‌. தேவலோகத்திலுள்ள 
வர்களுக்கு சூக்கும சூரியனும்‌ ஸ்தூல லோகத்தி லுள்ளவர்‌ 
களுக்கு ஸ்தூல சூரியனும்‌ ஏற்பட்டிருக்கன்றன. இது 
தெரியாவிட்டால்‌, பின்னிட்டு 3பசவேண்டிய விஷபங்களாகிய: 
சிருட்டியைப்பற்றியும்‌, மனிதனைப்பற்றியும்‌, சரியாக தெரிந்து 
கொள்ள முடியாது. நிஜமாகவே, காரிய இத்திகளை அறிய 
லாம்‌, ஆனால்‌, காரியங்களின்‌ காரணங்கள்‌ கூட தெரிந்தா 
லொழிய, காரிய சத்திகள்‌, இரவின்‌ இருட்டில்‌ இருந்தது 
போல மட்டும்‌ தோன்றும்‌. 

தேவலோகத்தில்‌ சூரியனுக்கும்‌ தேவர்களுக்கும்‌ மத்தியி 
லுள்ள தூரம்‌, அவர்களால்‌ இறைவன்‌ இச்சா சத்தியையும்‌ சித்‌. 
சத்தியையும்‌ ஏற்பதற்கு தக்கபடி ஒர்‌ தோற்றமாயிருக்கிறது. 

108. தூன்மார்க்கர்களிடத்திலும்‌ அறிவில்லாதவர்களி' 
டத்திலும்‌ பரவியிருக்கும்‌ போலி நியாயங்கள்‌ ஸ்தா 
பிக்கப்பட்ட தோற்றங்களால்‌ உண்டாகின்றன. தோற்றங்கள்‌ 
தோற்றங்களா யிருக்கறெவரையில்‌ அதை அனுசரித்து, 
ஒவ்வொருவரும்‌ நினைக்கவும்‌ பேசவும்‌ கூடிய வெளிவேஷமான 
உண்மைகளாயிருக்கின்றன. அனால்‌ ௮வைகள்‌ ஸ்தாபிக்கப்‌. 
பட்டபோது இருக்கறெபடி, நிஜமான உண்மைகளாக அவை: 
கள்‌ அர்கேரிக்கப்பட்டால்‌, அப்போது வெளிவேஷமான 
உண்மைகள்‌ பொய்களாகவும்‌ போலி நியாயங்களாகவும்‌ ஆன்‌ 
றன. உதாரணமாக, சூரியன்‌ பூமியை பிரதிதினமும்‌ சுத்று: 
கிறதென்பதும்‌, ஒவ்வொரு வருஷத்திலும்‌ அயன விருத்தத்‌ 
இதனோடு அதன்‌ கதியை அடைஇறெ தென்பதும்‌ ஒரு தோற்ற 
மாகயிருக்கெது. இந்த தோற்றமானது ஸ்தாபிக்கப்படாக 
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வரையில்‌ அதன்படி ஒருவன்‌ நினைக்கவும்‌: பேசவும்‌ கூடிய 
ஒரு வெளி வேஷமான உண்மையாயிருக்கறெது; எனென்றால்‌, 
சூரியன்‌ உதயமாய்‌ அஸ்தமிக்கரானென்றும்‌, அகனால்‌ 
காலை, மத்தியானம்‌, மாலை, இரவு இவைகளை உண்டாக்கு 
இருனென்றம்‌, மேலும்‌ சூரியன்‌ அயனவிருத்தத்தில்‌ 
அல்லது அதன்‌ உயரத்தில்‌ இந்த இக்த பாகையில்‌ இப்போது 
இருக்கரானென்றும்‌ அசுனால்‌ அதுவசந்த காலக்தையும்‌, 
கோடைகாலத்தையும்‌. இலையுதிர்‌ காலத்தையும்‌,மாரிகாலத்தை 
யும்‌ உண்டாக்குகருனென்றும்‌ அவன்‌ சொல்லக்கூடும்‌. ஆனால்‌ 
எவனாவது இத்த தோற்றமானது உண்மையே என்கிற ஈம்பிக்‌ 
“கையில்‌ ஸ்திரப்பட்டால்‌, அப்போது போலி நியாயத்‌ இலிருந்து 
உற்பத்தியான ஒரு பொய்யை நினைத்து அவன்‌ பேசுறான்‌. 
சகஜமான திலும்‌, தேசாசாரமானதஇ ௮ம்‌, சன்மார்க்க மானதி 
௮ம்‌ மட்டு மல்லாமல்‌, ஞான விஷயங்களி 'லும்கூட இருக்கும்‌ 
கணக்கற்ற இதர தோற்றங்களுக்கும்‌ சங்கதி அம்மாதிரியே 
இருக்கறது, 

109. இறைவனிட இச்சா ஞான சத்திகளினின்று 
முதல்‌ புறப்படும்‌ பொருளான ஞானலோகத்து சூரியனிட 
தூரத்திற்கும்‌ விஷயம்‌ அம்மாதிரியே தாரமென்பது இல்லை 
என்பது உண்மையிருக்கறது; தூரம்‌ என்பது தேவர்களால்‌ 
இறைவன்‌ இச்சாசத்தியையும்‌ ஞானசத்தியையும்‌ தங்களிட 
நிலைமைக்கு தக்கபடி ஏற்றுக்கொள்ளுவதின்‌ பிரகாரம்‌ ஒரு 
தோற்றமாயிருக்இறது. தேவலோகத்தில்‌ தாரங்களான து 
தோற்‌ றங்களாயிருக்கன்றன என்பத மேல்சொல்லிப திலிருந்து 
உதாரணமான தெய்வம்‌ இடவசைக்குட்பட்டதல்ல வென்று 
7-முதல்‌ 9-வது பிரிவுவரையிலும்‌ சொல்லிய இலிருக்‌ தும்‌ தெய்‌ 


வம்‌ இடவரைக்குட்படாமல்‌ எல்லா இடங்களையும்‌ நிரப்புறெ 


சிவ சூரியன்‌ 08. 


தென்ற 69 முகல்‌ 72 பிரிவுகள்‌ வரையில்‌ சொல்லியதி லுமி 
ருந்தும்‌ அறிந்து கொள்ளலாம்‌. இடங்களில்லாவிட்டால்‌, 
தூரங்களுமில்லை, அல்லது அத அருத்தம்‌ கொள்ளும்‌, இடங்‌ 
கள்‌ தோற்றங்களாயிருந்தால்‌, தாரங்கள்‌,இடத்துக்கு சம்பந்தப்‌ 
பட்டிருக்கிறபடியினால்‌, தாரங்களும்கூட 'தோற்றங்களாயிருக்‌ 
இன்றன. 

110. இறைவன்‌ இச்சாசத்தியும்‌ ஞானசத்தியும்‌, தேவர்‌ 
களால்‌ தகுதியான சூட்டிலும்‌ ஒளியிலும்‌ ஏற்றுக்கொள்ளப்‌ 
படுகிறபடியினால்‌, தேவ3லாகத்து சூரியன்‌ அவர்களுக்கு தூரத்‌ 
திலிருப்பதாக தோன்றுகிறது. எனென்றால்‌ வானவன்‌ இருஷ்‌. 
டி.க்கப்பட்டவஞகைவும்‌ மூடி.வுள்ளவனாகமிருப்பதால்‌, சூரியனி 
லிருப்பதுபோல்‌, சூட்டினிடவும்‌ ஒளியினிடவும்‌ முதல்நிலைமை 
யில்‌ ஆண்டவனை ஏற்றுக்கொள்ள அவனால்‌ முடியாத, அப்படி 
ஏற்றுக்கொண்டால்‌ அவன்‌ முழுமையும்‌ அழிந்‌ துபோவான்‌. 
ஆகையினால்‌ தங்களிட அன்பிற்கும்‌ ஞானத்துக்கும்‌ ஓத்து, 
சூட்டினிடவும்‌ ஒளியினிடவும்‌ நிலைமைக்கு தக்கபடி, ஆண்ட 
வன்‌ தேவர்சளால்‌ ஏற்றுக்கொள்ளப்பஒகிருன்‌. பின்வருவது 
ஒரு இதிருஷ்டாந்தமாக உதவும்‌. கடைசியான அல்லது இறுதி 
யான சுவர்க்கத்து தேவன்‌ மூன்றாவது சுவர்க்கத்து தேவர்களி 
ருக்குமிடத்திற்கு ஏறமுடியாது; ஏனென்றால்‌, அவர்களிட 
சுவர்க்கத்திற்கு அவன்‌ ஏறி அதில்‌ பிரவேசித்தால்‌, ஓர்வித 
மூர்ச்சையில்‌ விழுவான்‌, அவனிட உயிரானது மரணத்தோடு 
சண்டை. செய்வதுபோல மல்லுகட்டும்‌. ௮வனிட அன்பும்‌ 
ஞானமும்‌ கசூறைந்த நிலைமையிலிருக்கிறதென்பதும்‌, அவன்‌ 
அன்பின்சூடும்‌, அவன்‌ ஞானத்தின்‌ ஒளியும்‌ ௮தே நிலைமையிலி 
ரும்றெதென்பதும்‌ காரணமாயிருக்கிறது, ஆகவே, ஒரு வான 
வன்‌ அந்தசூரியனிட.த்துக்கு ஏறி, அ;தன்ரெருப்பி ற்குள்‌ சென்‌ 
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முல்‌ சங்கதி எப்படியிரும்கும்‌. ேவர்சள்‌ அண்டவரை எற்‌ 
கொள்வதின்‌ பேகங்களின்‌ பொருட்‌, சுவர்க்கங்களும்‌ கூட 
ஒன்றுக்கொன்று பேதமாய்‌ தோன்றுகின்றன. மூன்றாவது 
என்று சொல்லப்பட்ட எல்லாவற்றிலும்‌ உயர்க்க சுவர்க்கம்‌ 
இரண்டாவதற்கு மேலையும்‌, இரண்டாவ.த (தலானதற்கு 
மேலேயும்‌, தோன்‌றுஇன்றன; சுவர்க்கங்கள்‌ தூரத்திலிருந்கின்‌ 
நனவென்பது அல்ல, அனல்‌ ௮வைகள்‌ தூரத்திலிருப்பதாக 
தோன்றுகின்றன ; ஏனென்றால்‌ ஆண்‌௨வன்‌ மூன்றாவது 
சுவாக்கத்தி லிருப்பவர்கோடு இருப்பது3பால, இறுதியான 
சுவர்க்கத்தி லிருப்பவர்‌£ஊளாடும்‌ அவர்‌ சமமாயிருக்இரார்‌, 
தூரக்காட்சியை உண்டாக்குவது ஆண்டவனில்‌ அல்லாமல்‌, 
"பொருள்களில்‌ அ.,தாவத! தேவர்களில்‌ இருஃகிறது. 

111, இது இப்படியிருக்கிறதென்பது, ஸ்‌.தாலபாவனை 
இடவரைக்குட்பட்டபடியினால்‌, அதனால்‌ இச௫க்கப்பட முடி 
யாது; ஆனால்‌ இடவரைக்குட்படாதபடியினால்‌ ஞானபாவனை 
யினால்‌ ௮து சரடிக்கப்படக்கூடும்‌. தேவர்கள்‌ இந்த கடை) 
பாவனையிலிருக்கிறார்கள்‌. ஆனபோதிலும்‌, அன்பும்‌ ஞான 
மும்‌, அல்லது அதே ஆகற இச்சாசத்தியும்‌ ஞானசத்தியுமா 
யிருக்கிற ஆண்டவன்‌ இடங்கள்‌ மூலமாய்‌ செல்லாமல்‌, ஏற்‌ 
கைக்கு தக்கபடி. ஒவ்வொருவனிலுமிருக்கராசென்கிற வரை 
யில்‌ ஸ்தூல ஒரு பாவனையால்‌ இர௫க்கப்படக்கூடும்‌. ஆண்ட 
வன்‌ எல்லாருடனும்‌இருக்கிறார்‌ என்பகை மத்தே: 382817111. 
20விலும்‌, தன்னிடம்‌ அன்பு பாராட்டுறவர்களோடு தான்‌ 
வாசம்‌ செய்வதாகவும்‌, யோவா: 3817. 21 விலும்‌ அவர்‌ கற்பிக்‌ 
இஜர்‌. 

112. இது, சுவர்க்கங்களாலும்‌ தேவர்களாலும்‌ ஸ்தாபிக்‌ 
கப்பட்டிருப்பதால்‌, மேலான ஞானத்தைச்சேர்ந்த விஷய 
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பாக தோன்றும்‌; அப்படியிருந்தாலும்‌, மனிதர்களோடும்‌ 
விஷபம்‌ அம்மா இரி யிருக்றெது. மனிதர்களிட மன துகளின்‌ 
உள்ளான பாகங்கள்‌ அத சூரியனால்‌ சூடுள்ளதாக்கப்பட்டு 
தெளிவிக்கப்பகென்றன. ஆண்டவனிடமிருக்‌து அன்பை 
யும்‌ ஞானத்தையும்‌ அடைகிற அளவு அவர்கள்‌ அதன்‌ சூட்‌ 
டிலை சூரிள்ளவர்களாக்கப்பட்டு, அதன்‌ ஒளியினால்‌ தெளி 
வாக்கப்படுஇிஞர்கள்‌. தேவர்கள்‌ ஞானசூரியன்‌ ழே மட்டும்‌ 
இருக்கிறார்களென்பதும்‌, ஆஸ்ல்‌ மனிதர்கள்‌ அந்த சூரியன்‌ 
ழே மட்டுமல்லாமல்‌, இந்த உலகத்து சூரியன்‌ ச$ழேகூட 
இருக்கிறார்களென்ப.தம்‌, தேவர்களுக்கும்‌ மனிதர்களுக்கு 
முள்ள பேதமாயிருக்கிறது; எனென்றால்‌ மனிதர்கள்‌ சரீரங்‌ 
கள்‌ இரண்டு ஆதித்தர்கள்‌ கீழே இருந்தாலொழிய, நிலைத்‌ 
இிருக்கவும்‌ ஜீவிக்கவும்‌ முடியாது; பரமார்த்தமாயுள்ள 
தைவர்களின்‌ சரீரங்களுக்கு விஷயம்‌ அப்படி. இல்லை. 

தேவர்கள்‌ ஆண்டவனிலிருக்கிறார்கள்‌, ஆண்டவர்‌ அவர்‌ 
களிலிருக்கிறார்‌; தேவர்கள்‌ பேற்றுக்கோள்பவர்களானபடி யி 
னால்‌, ஆண்டவர்‌ மாத்திரம்‌ சுவர்க்கமா யிருக்கிறார்‌. 

118. சுவர்க்கமானது கடவுளுடைய வாசஸ்தானமாக 
வும்‌, சிங்காசனமாகவும்‌ சொல்லப்படுகிறது, அகையினால்‌, 
ஒரு அரசன்‌ தன்னிட இராச்சியத்திலிருப்பதுபோல கடவுள்‌ 
அங்க இருக்கறாரென்று நம்பப்படுகிறது, ஆனால்‌, ஆண்ட 
வனாயிருக்கிற கடவுள்‌, கடை. இரண்டு பிரிவுகளில்‌ காண்‌ 
9த்கபடி, சுவர்க்கங்களுக்கு?மல இருக்கும்‌ சூரியனிலும்‌ 
சூட்டிலும்‌ ஒளியிலும்‌ அவர்‌ இருப்பதால்‌ சுவர்க்கங்களிலு 
மிருக்கிறார்‌. ஆண்டவன்‌ இவ்விதமாக சுவர்க்கத்திலிருக்‌ 
தாலும்‌, அவர்‌ அங்2ந சன்னில்கானே இருப்பதுபோல 


இருுரர்‌. எனென்றால்‌, 108 முதல்‌ 112 வசையிலுள்ள 
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பிரிவுகளில்‌ மேலை சொல்லியபடி, சூரியனுக்கும்‌ சவர்க்தத்‌ 
அக்கும்‌ மத்தியில்‌ உள்ள தாரம்‌, காரமல்லாமல்‌, நாரத்தின்‌ 
தோற்றமாக யிருக்கிறது. இந்த தூரம்‌ தோற்றமாய்மட்டி 
மிருப்பதால்‌, ஆண்டவன்‌ சுவர்க்கத்து தேவர்களின்‌ அன்பிலும்‌ 
ஞானத்திலுமிருக்கிறபடியினால்‌, ஆண்டவர்காமே, சுவர்க்கத்தி 
லிருப்பதாக ஏற்படுறது. எல்லா தேவர்களிட அன்பிலும்‌ 
ஞானத்திலும்‌ அவர்‌ இருக்கறபடியினாலும்‌, தேவர்கள்‌ சுவர்க்க 
மாடறபடியினாலும்‌, அவர்‌ சர்வவியாபக சுவர்க்கத்‌ திலிருக்ட 
ரர்‌. 

114. அன்பும்‌ ஞானமும்‌ தேவனூறைபடியினாலும்‌, 
இந்த இரண்டும்‌ தேவர்களிட மிருக்கும்‌ ஆண்டவனிட பொ 
ருள்களான படியினாலும்‌, ஆண்டவன்‌ சுவர்க்கத்தில்‌ மட்டு 
மிருப்பது மல்லாமல்‌, அந்த சுவர்க்கமே யாகக்கூட 
இருக்கிறார்‌. ஆகவே, ஆண்டவன்‌ சுவர்க்கமென்று ஏற்படு 
இறது, தேவர்களுக்கு சொந்தமானவைகள்‌, த மையாயிருக்‌ 
இற, மனிதனுக்கு சொந்தமானவைகள்போல்‌ முழுமையும்‌ 
இருப்பதால்‌, தேவர்கள்‌, தங்களுக்கு சொந்தமானவைகளி 
லிருந்து தேவர்களல்ல. எல்லா தேவர்களும்‌ மனிதர்களா 
யிருந்திருக்கெறபடி.யினாலும்‌, அவர்களுக்கு சொந்தமானவை 
கள்‌ பிறப்பு முதல்‌ அவர்களில்‌ தங்குவதினாலும்‌, ே தவர்களுக்கு 
சொந்தமானவைகள்‌ அம்மாதிரி யிருக்ெது. அது நீக்கப்‌ 
பட்டு மாத்திரமிருக்றெ௮ ; அது நீக்கப்பவெதற்குதக்கபடி, 
தேவர்கள்‌ அன்பையும்‌ ஞானக்கையும்‌ அதாவது ஆண்டவனை 
தங்களுக்குள்ளே ஏற்றுக்கொள்ளுகிறுர்கள்‌. எவனாவது ஒரு 
வன்‌ தன்னிட புத்தியை கொஞ்சம்‌ உயர்த்‌ இனால்‌, ஆண்டவர்‌, 
அன்பும்‌ ஞானமுமாயிருக்ற அவருக்கு சொந்தமானவை 
களில்‌ தேவர்களோடு இருஃகவேண்டுமென்றும்‌, தீமையாயிருக்‌ 
இற, தேவர்களுக்கு சொந்தமானவைகளில்‌ இருக்கவே முடியா 
தென்றும்‌, ௮௨ன்‌ அறிந்துகொள்வான்‌. அகையினால்தான்‌ 
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மையான து எவ்வளவு நீக்கப்படுிகிறதோ, அவ்வளவு ஆண்ட 
வன்‌ அவர்களிலிருகஃ்‌இருர்‌, அவர்களும்‌ அவ்வளவு தேவர்களா 
யிருஃகிறார்கள்‌. சுவர்க்கத்தின்‌ வானவர்‌ தன்மையே இறைவன்‌ 
இச்சாசத்தியும்‌ ஞானசத்தியுமா யிருக்கிறது. இந்த தெய்வம்‌ 
தேவர்களிடத்தில்‌ இருக்கும்போது, அது தேவதா சம்பந்த 
மானதென்று சொல்லப்படுகிறது, ஆகவ தேவர்கள்‌, தங்க 
ளிடமிருந்தல்லாமல்‌ ஆண்டவனிட மிருந்து தேவர்களா 
யிருந்‌இருர்கள்‌ என்று! மறுபடியும்‌ வெளிபடுகிறது $; ஆத 
லால்‌, இம்மாதிரியாக கூட சுவர்க்கம்‌ சுவர்க்கமாயிருக்கிறது. 
115. ஆனால்‌ ஆண்டவன்‌ ஓர்‌ வானவனிலும்‌, ஓர்‌ 
வானோன்‌ ஆண்டவனிலும்‌ எப்படியிருக்கிறதுதென்பது, 
அந்த சேர்க்கையின்‌ சுபாவம்‌ தெரிந்தாலொழிய, கிர௫ிக்க 
முடியாது. அந்த சேர்க்கையானது அண்டவன்‌ தேவனோ 
டும்‌, தேவன்‌ ஆண்டவ?னோிம்‌ சேர்வதாயிருக்கற.து ; ஆகையி 
னால்‌ அந்த சேர்க்கை பரஸ்பரமான தாயிருக்கறது, தேவன்‌ 
பக்கத்தில்‌ இந்த சேர்ஃ்கை பின்‌ வருமாறு இருக்கறது. மனித 
னோடு விஷயமிருப்பதுபோல தன்னிடமிருந்தே அன்பிலும்‌ 
ஞானத்திலும்‌ தான்‌ இருப்பதாக வானவன்‌ காண்‌இரான்‌, 
அதனால்‌, அன்பும்‌ ஞானமும்‌ தன்னுடையதென்றும்‌ ௮ல்‌ 
லது தனக்கு சேர்ந்ததென்றும்‌ நினைக்கிறான்‌. அவன்‌ அப்‌ 
படி. கண்டால்‌ ஒழிய, எந்த சேர்க்கையுமிருக்கா அ) இம்மாதிரி 
யாக ஆண்டவன்‌ அ௮வனிலும்‌ அவன்‌ ஆண்டவனிலும்‌ இருக்‌ 
கா.து. ஆண்டவன்‌ அன்புடனும்‌ ஞானத்துடனும்‌ தன்னில்‌ 
இருக்கப்‌ பெற்றவன்‌, இவைகளை தன்னிட சொந்தமானவை 
களாக தெரிர்துகொண்டு, உணர்க்காலொழிய, ஆண்டவன்‌ 
எந்த தேவனிடமாவது அல்ல எக்தமனிதனிடமாவது இருக்‌ 
கவும்‌ முடியாது, இந்த வழிவகையால்‌ ஆண்டவன்‌ ஏற்றுக்‌ 


ப்‌ 
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கொள்ளப்படுவது மட்டுமல்லாமல்‌, ஏஜற்றுக்கொள்ளப்பட்ட 
போது பத்திரமாய்‌ நிருத்தி வைக்கப்பட்டு, திரும்பவும்கூட 
நே௫க்கப்படுஇளுர்‌ $ இதனால்‌ ஒருவானவன்‌ ஞானியாஒருன்‌, 
அப்படியே ஞானியாக இருக்கிறான்‌. ஒருவன்‌ தான்‌ 
கே௫இுத்து, அறிந்து உட்கொள்ளுவது தன்னிட சொந்த 
மானதென்று உணர்ந்து கண்டால்‌ ஓழிய, யார்‌ ஆண்டவனை 
யும்‌ அயலானையும்‌ (கேக்க விரும்புவார்‌, யார்‌ ஞானியாயிருக்க 
விரும்புவார்‌ ? வேறுவிதத்தில்‌ யார்‌ அதை நிருத்தி வைக்கக்‌ 
கூடும்‌ ? இ அப்படியில்லாவிட்டால்‌, உள்ளே ஓடும்‌ அன்பிற்‌ 
கும்‌ ஞானத்திற்கும்‌ தக்குமிடமில்லாமல்போகும்‌ ழ ஒரு 
தேவன்‌ தேவனாகாதபடிக்கும்‌, மனிதன்‌ மனிதனாகாத . 
படிக்கும்‌, நிஜமாகவே அவன்‌ உயிரில்லா ஒரு பொருளாக 
மாத்திரம்‌ இருக்க, அவைகள்‌ ஒரு பிரயோசனமுமில்லாமல்‌ 
போய்விடும்‌. இவைகளினால்‌, பரஸ்பரம்‌ சேர்க்கைக்கு அவ 
சியமானதென்று விகிதமாஇிறது. 

116. மேல்‌ கூறியபடி, ஒரு வானவன்‌ தன்‌ சொந்தமான 
தெதிலிருக்தும்‌ வானவனாகாமல்‌, ஆண்டவனிடமிருந்து வரும்‌ 
பொருள்களினால்‌ வானவனாஇறபடியினால்‌, தனக்கு இன்னும்‌ 
சொந்தமல்லாததை எப்படி, சொந்தமாகக்‌ கண்டு உணர்ந்து, 
இம்மாதிரியாகக்‌ ஏற்றுக்கொண்டு நிறுத்தி வைக்கிரானென்‌ 
பதை இப்பொழுது விளக்கவேண்டும்‌. விஷயம்‌ பின்வரு 
மாறு இருக்றெது. ஒவ்வொரு வானவனுக்கும்‌ சுதந்திரமும்‌ 
பகுத்தறி உடைமையு மிருக்கன்றன : ஆண்டவனிடமிருந்து 
அன்பையும்‌ ஞானத்தையும்‌ அவன்‌ பெற்றுக்கொள்ள சக்த 
யுள்ளவனாயிருக்க அவனுக்கு இந்த இரண்டு மிருக்கின்றன. 
என்றாலும்‌, சுதந்தரமும்‌ பகுத்தறித.லும்‌, அவனுடையதல்லா 
மல்‌, அவனோடு யிருக்கும்‌ ஆண்டவனுடையது, அவைகள்‌ 
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அவன்‌ உயிருக்கு விதிக்கப்பட்டதென்று சொல்லும்படியாக, 
அவ்வளவு கெருங்கி, இந்த இரண்டும்‌ அவன்‌ உயிரோடு 
நெருக்கமாய்‌ 'சர்க்கப்பட்டி௬க்கிறபடியினால்‌, அவைகள்‌ 
அவனிட சொந்தமான சொத்‌ துகளைப்போல்‌: தோன்றுகின்‌ 
றன. அ வைகளிலிருக்து, அவன்‌ நினைக்கவும்‌, இச்சிக்கவும்‌, 
பேசவும்‌, செயல்படவும்‌ சக்தியுள்ளவனாயிருக்கிறான்‌ த) அவை 
களிலிருந்து அவன்‌ நினைத்த, இச்சிதது, பேசி, செய்றவை 
கள்‌, தன்னிடமிருந்த வந்ததுபோல்‌ தோன்றுகின்றன. இத, 
ஐக்கயெம்‌ உண்டாகும்‌ பரஸ்பரத்தை உண்டு பண்ணுகிறது. 
ஆயினும்‌, ஒரு வானவன்‌ அன்பும்‌ ஞானமும்‌ தன்னிட மிருப்‌ 
பதாக நம்பி, இம்மாதிரியாக அவைகளை தனக்கே சொந்த 
மென்று எவ்வளவு .தாரம்‌ பாத்தியதை கொண்டாடுதிருனோ, 
அவ்வளவு நாசம்‌ 2தவதா சம்பந்தமானது அவனிடத்தில்‌ 
'இல்லாமலிருஃகிற து. அதனால்‌ அவ்வளவு தூரம்‌ ஆண்டவ 
மிீனூடு ஐக்பெப்படுறெஇல்லை. ஏனென்றால்‌, அவன்‌ உண்மை 
யில்‌ இல்லை 5 உண்மையானது சுவர்க்கத்து ஒளியோடு ஐக்இ 
பப்படுறெபடி.யினால்‌, அவ்வளவு தூரம்‌ அவன்‌ சுவர்க்கத்திலி 
ருக்க முடியாது. அதைக்கொண்டு, அவன்‌ அண்டவனால்‌ 
உயிோடிருப்பதாகவும்‌, அ௮.தனால்‌ தன்னிடம்‌ தெய்வீக சத்து 
இருப்பதாகவும்‌, நம்புகிறான்‌. சுதந்தரமும்‌, பகுத்தறிதலு 
மாய இந்த இரண்டிலும்‌, தேவதா சம்பந்தமானதம்‌ மானிட 
சம்பந்தமானதமாஇய உயிர்‌ அடகங்கியிருக்கிறது. இவைகளி 
னால்‌, ஒரு வானவனுக்கு, ஆண்டவ?னோடி ஐக்கியப்படும்‌ 
பொருட்டு பரஸ்பரம்‌ உண்டென்று தோன்றும்‌; என்றாலும்‌ 
பரஸ்பரமானது, ஒரு தொழிலாக யோசிக்குங்கால்‌ அவனு 
டையதல்ல, ஆண்டவனுடையது. அதனால்‌ தான்‌ அதை 
தனக்கே சேர்ந்ததாக கருதுவதால்‌ ஆண்டவனுடையதை 
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அவன்‌ தனதாக கண்டு உணருகற அந்த பரஸ்பரத்தை அவன்‌ 
கெடுத்தால்‌, வானவர்‌ தன்மையிலிருந்து அவன்‌ நீங்குகிறான்‌.. 
ஐக்கியம்‌ பரஸ்பரமானதென்று ஆண்டவர்‌ க ற்பிஃிரார்‌. 
(யோவா. 2817. 20-24, 97. 4, 5, 6); ஆண்டவன்‌ மனித 
னோடும்‌, மனிதன்‌ அஆண்டவனோூம்‌, ஏற்படும்‌ ஐக்கியம்‌ 
ஆண்ட.வனுடை.ய பொருள்களின்‌ பேரில்‌ சார்ந்திருக்கிற து. 
இவைகளை அவரிட வசனக்களென்று சொல்லப்படுதஇிறது. 
(யோவா. 2877. 1). 

117. ஆதாம்‌ கடவுளை கே௫ிக்கவும்‌, தன்னிடமிருந்தே. 
ஞானியாயிருக்கவும்‌ சக்தியுள்ளவனாக இருஃகும்படி, அவ்வித 
இச்சா சுதந்திரத்தில்‌ அவன்‌ இருந்ததாகவும்‌, இந்த இச்சா 
சுதந்தரம்‌ ௮வனிட சந்ததியார்‌ இழக்துவிட்டதாகவும்‌ நினைக்‌ 
கும்‌ கலர்‌ இருக்கிரார்கள்‌. அனால்‌ இது ஒரு பிழையாயிருக் 
இறது. எனென்றால்‌, மனிதன்‌ உயிரல்ல, உயிரை அடைப 
வன்‌ (மேலே 4-முதல்‌ 6-வரையிலும்‌, 54-முதல்‌ 60-வரையிலு 
முள்ள பிரிவுகளில்‌ பார்க்சவும்‌. உயிரை ஏற்றுக்கொள்பவ 
கை யிருப்பவன்‌, தனக்கு சொந்தமான ௪ திலிருந்தும்‌, கோக்க 
யும்‌ புத்தியுள்ளவஞகவு மிருக்கமுடியாது. ஆகையினால்‌,ஆதாம்‌ 
கூட, தன்‌ சொந்த நிமித்தமாக ஞானமுள்ளவழைவும்‌ கேசிக்‌ 
கவும்‌ இச்சித்தபோது, ஞானத்திலிருந்தும்‌ அன்பிலிருந்தும்‌ 
நீக்கு, ஏதேன்‌ தோட்டத்திலிருந்து தள்ளப்பட்டான்‌. 

118. மேலே 77-முதல்‌ 82-வது பிரிவுகள்‌ வரையில்‌ 
காண்பிக்கப்பட்டபடி. தெய்வமானது மிகப்பெரியதிலும்‌ சன்‌ 
'னஞ்‌ சரியதிலும்‌ ஒசேமாதிரி யிருஃகிறபடி.யினால்‌, ஒரு வான 
வனைக்‌ குறித்து இப்பொழுது சொல்லப்பட்டதே, வானவர்க 
ளால்‌ நிறைந்த சுவர்க்கத்தைப்பற்றியும்‌ சொல்லப்படவேண்‌ 
டும்‌, வானவனைப்பற்றியும்‌ சுவர்க்கத்தைப்பற்றியும்‌ சொல்லிய 
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தையே, மனிதனைப்பற்றியும்‌, தருச்சபையைப்பற்றியும்‌ சொல்‌ 
லம்கூடும்‌. ஏனென்றால்‌, சுவர்க்க துதேவனும்‌, திருச்சபையின்‌ 
மனிதனும்‌,சேர்க்கையினால்‌ ஒன்றுபடஇரர்கள்‌; மே லும்‌, திருச்‌ 
சபையைச்‌ சேர்ந்த மனிகன்‌, அவன்‌ மனதுக்குச்‌ சேர்ந்த உள்‌ 
ளானவைகள்‌ சம்பந்தப்பட்ட வரையில்‌, ஒரு வானவளுயிருக்‌ 
கருன்‌ ; ஆனால்‌ திருச்சபையை சேர்ந்த மனிதன்‌ என்பதால்‌ 
திருச்சபை தன்னுள்‌ இருஃகப்பட்டவன்‌ என்று அருத்தம்‌ 
கொள்ளப்படுகிற ௮. ்‌ 

விண்ணுலகத்தில்‌, ஆண்டவன்‌ சூரியனாக தோன்றுகிற 
இடம்‌ கிழக்கு, அதிலிருந்து மிகுந்திருக்கும்‌ சட்‌ நிச்சமிக்‌ 
கப்படூகின்றன. 

119. விண்ணுலகத்து சூரியனையும்‌ அதன்‌ தத்துவத்தை 
பற்றியும்‌, அதன்‌ சூட்டையும்‌ ஓளியைப்பற்றியும்‌, அதனால்‌ 
ஆண்டவன்‌ சந்நிதியைப்பற்றியும்‌ பேசி இருக்கிறோம்‌; இப்‌ 
“பொழுது விண்ணுலகத்து திக்குகளைப்பற்றியும்கூட பேசு 
"வோம்‌. கடவுள்‌, அன்பு, ஞானம்‌, என்பவைகள்‌ விஷயங்களா 
யிருந்தபடியினால்‌, அந்த சூரியனைப்பற்றியும்‌ அந்த உலகத்‌ 
தைப்பற்றியும்‌ நாம்‌ பேசியிருக்கி?ோம்‌; அவைகளிட மூலத்தி 
லிருந்தே தவிர வே௱! விதமாய்‌ இந்த விஷயங்களைக்‌ குறித்து 
பேசுதல்‌, அவைகளை காரணத்திலிருந்தல்லாமல்‌, காரியங்களி 
லிருந்து பேசுவதாகும்‌. அல்லாமலும்‌, காரியங்கள்‌, காரியன்‌ 
களைத்தவிர வேறொன்றையும்‌ கற்பிக்காது. அவைகள்‌ மாத்‌ 
இரம்‌ ஆராய்ச்சி செய்யப்பட்டால்‌, எந்த காரணத்தையும்‌ 
வெளியாக்குகிறதில்லை ;) ஆனால்‌ காரணங்கள்‌ காரியங்களை 
வெளியாக்குகன்றன; காரணத்திலிருந்து காரியங்களைதெரிந்து 
கொள்ளல்‌, புத்தியுள்ளவனா யிருத்தலாகும்‌$ ஆனால்‌, காரி 
யத்திலிருந்து காரணங்களை தேடுதல்‌, புத்தியின்மையா யிருக்‌ 
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இறு. எனென்றால்‌, ஆராய்ச்சி செய்வோன்‌ காரணங்க 
ளென்று! சொல்லுகிற போலி நியாயங்கள்‌ அப்பொழுது 
தோன்றி அவ்விதமாக ஞானமானது மதிகேடாகிறது. கார 
ணங்கள்‌ முந்தினவைகள்‌, காரியங்கள்‌ பிந்தினவைகள்‌ ; பிந்‌ 
தின பொருள்களிலிருந்து முந்தின பொருள்களை பார்க்க 
முடியாது, அனால்‌ முந்தினவைகளிலிருந்து பிந்தினவைகளை 
அறிந்துகொள்ளலாம்‌. இது ஒழுங்கு. எல்லாகாரணங்களும்‌ 
அங்கே யிருக்றெபடியினால்‌, விண்ணுலகத்தைப்பற்றி காம்‌ 
முதலில்‌ பேசுவதற்கும்‌, தோன்றும்‌ எல்லா பொருள்களும்‌ 
காரியங்களா யிருக்கிற ஸ்தூல லோகத்தைப்பற்றி பின்னிட்டு 
பேசுவதற்கும்‌ இதுதான்‌ காரணம்‌. 
120. விண்ணுலகத்து இசைகளைக்‌ குறித்து இப்போது 
சொல்லப்படவேண்டும்‌. ஸ்தால லோகத்திலிருப்பதுபோல 
அங்கே இசைகளிருக்கன்றன ; ஆனால்‌ விண்ணுலகத்து இசை 
கள்‌, அந்த உலகத்தைப்போல வே சூக்குமமானவைகள்‌ ; அம்‌ 
படியிருக்கையில்‌, ஸ்‌தூலலோகத்து திக்குகள்‌ அந்த உலகத்தை 
போலவே ஸ்தூலமாயிருக்கின்றன; அகையினால்‌, அவைகளுக்‌ 
குள்‌ ஒன்றும்‌ பொதுவானது இல்லா தபடி அவைகள்‌ அவ்‌ 
வளவு பேதுப்படுகின்றன. கிழக்கு, மேற்கு, தெற்கு, வடக்கு, 
என்று! சொல்லப்பட்ட நான்கு திக்குகள்‌ இரண்டு உலகத்திலு 
மிருக்கின்றன. ஸ்தூல லோகத்திலுள்ள இந்த நான்கு இக்கு, 
களும்‌, உச்சத்திலிருக்கு்‌ சூரியனால்‌ நிச்சயிக்கப்பட்டு, நிலையா 
யிருக்கின்றன; அதற்கு எதிரில்‌ -வடகச்சூம்‌, ஒரு பக்கத்தில்‌ 
கிழக்கும்‌, மற்றபக்கத்தில்‌ மேற்கும்‌ இருக்கன்‌ றன; இந்த திக்கு, 
கள்‌, ஓவ்வொரு பிரகானஇடத்தின்‌ சூரியனிட. உச்சத்தால்தீர்‌ 
மானிக்கப்படுகின்‌றன; ஏனென்றால்‌, உச்சத்திலிருக்கும்‌ சூரிய 
னிட நிலைமை எவ்விடத்திலும்‌, ஒரே மாதிரியாகவும்‌, ஆகை 
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யினால்‌ ஸ்‌திரமாகவும்‌ எப்போதும்‌ இருக்றெ.த. விண்ணுலகத்‌ 
இல்‌ ௮.து வேறுவித மாயிருக்கறது; அது இருக்கப்பட்ட 
இடத்தில்‌ இடைவிடாது தோன்‌ றுறைதும்‌,சூரியனிருக்குமிடத்‌ 
இல்‌ இழந்கு இசை உள்ளதமான அந்த உலகத்து சூரியனால்‌ 
இம்குகள்‌ அங்கே தீர்மானிக்கப்படுதன்றன. ஆகையினால்‌ 
௮ந்சு உலகத்தில்‌ தஇிக்குகளை தீர்மானித்தல்‌, ஸ்தால லோகத்‌ 
இல்போல, தெற்குலிருந்து இல்லாமல்‌, இழக்கிலிருந்து செய்‌ 
யப்படுகிறது; அதற்கு எதிரில்‌ மேற்கும்‌, ஒரு பக்கத்தில்‌ 
தெற்கும்‌, மற்ற பக்கத்தில்‌ வடக்குமிருக்கன்றன. ஆனால்‌, 
இந்த திக்குகள்‌ அங்கிருக்கும்‌ சூரியனிடமிருந்தல்லாமல்‌, 
தேவர்களாகவும்‌ அசரீ£ர ஆண்மாக்களாகவும்‌ மிருக்கிற அந்த 
உலகத்து குடிகளிலிருந்து ஏற்படுிகின்றனவென்று பின்வரு 
வதில்‌ அறிப்படும்‌. 
121. ஆண்டவன்‌ சூரியனயிருக்ெ அதன்‌ உற்பத்தி 
ஸ்தானத்‌இனால்‌இந்த திக்குகள்‌ சூக்குமமாயிருப்பதினால்‌, இந்த 
இக்குகளுக்கு தக்கபடி. அவைகள்‌ எல்லாமிருக்கற தேவர்‌ 
களிடவும்‌ சூக்கும சரீர ஆண்மாக்களிடவும்‌ இருப்பிடங்கள்‌ 
கூட சூக்குமமாயிருக்‌ன்றன; தேவர்களும்‌ ஜீவான்மாக்களும்‌, 
ஆண்டவனிடமிருந்து அன்பையும்‌ ஞானத்தையும்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளுறெதற்குதக்கபடி. தங்கள்‌ இருப்பிடங்களை உடைத்‌ 
தாயிருக்கெறபடியினால்‌, அவைகளும்‌ சூக்குமமாயிருக்கின்‌ 
றன. அன்பின்‌ உயர்ந்த அளவில்‌ இருப்பவர்கள்‌ கிழக்கிலும்‌, 
அன்பின்‌ தாழ்ந்த அளவிலிருக்றெவர்கள்‌ மேற்கிலுமிருக்‌ 
இருர்கள்‌; ஞானத்தில்‌ உயர்ந்த அளவில்‌ இருக்கிறவர்கள்‌ 
தெற்கிலும்‌, ஞானத்தின்‌ தாழ்ந்த அளவிலிருக்கிறவர்கள்‌ 
வடக்கிலும்‌ வ௫க்கிறார்கள்‌. இதனால்தான்‌ வேதத்தில்‌, கிழக்கு 
என்பதினால்‌, மேலான கருத்தில்‌, ஆண்டவனென்றும்‌, ஒப்பீ 
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டாய்‌ அவரிடத்து அன்பென்னும்‌, மேற்கு என்பதினால்‌ அவரி 
டத்து அன்பு குறைதல்‌ என்றும்‌, தெற்கு என்பதினல்‌, ஒளி 
யிலுள்ள ஞானமென்றும்‌ வடக்கு என்பதினல்‌ இருட்டில்‌ 
உள்ள ஞானமென்றும்‌ அல்லது பேசப்பட்டவர்களின்‌ நிலை 
மைக்கு ஒப்பிடாய்‌ அவ்வித பொருள்கள்‌ என்றும்‌ அருத்தம்‌ 
கொள்ளப்படுகன்றன. 

122. விண்ணலகத்தில்‌ எல்லா தஇக்குகளும்‌, இழக்க 
லிருந்து தீர்மானிக்கப்படுவதினலும்‌, மேலான கருத்தில்‌ 
இழக்கு என்பதினால்‌ ஆண்டவனென்றும்‌, பரம இச்சாசத்தி 
என்றும்கூட அருத்தம்‌ கொள்ளப்படுதறபடியினாலும்‌, 
ஆண்டவரும்‌ அவருக்கு காட்டும்‌ அன்பும்‌, எல்லா பொருள்‌ 
களும்‌ உண்டாகிற உற்பத்தி ஸ்தானங்களா யிருக்கின்றன 
வென்றும்‌, எவனாலும்‌ அந்த அன்பில்‌ எவ்வளவு இல்லாம 
லிருக்கரானோ, அவ்வளவு தூரம்‌ ஆண்டவனுக்கு தூரத்தி 
லிருந்து அன்பை ஏற்றுக்கொள்வதற்கு தக்கபடி தூரத்தில்‌ 
மேற்லொவ.து தெற்லொவது, வடக்கொவத இருக்கரானென்‌ 
ம்‌ விசதமாறறெது. 

128. ஆண்டவன்‌ சூரியகை கிழக்கில்‌ இடைவிடாம 
லிருப்பதால்‌, அராதனையின்‌ எல்லா பொருள்களும்‌ ஞானப்‌ 
பொருள்களை சாயல்‌ காட்டின பூர்விகத்தார்‌, பிரார்த்தனையி 
லிருக்கும்போது, இழக்கு இகல்‌ தங்கள்‌ முகங்களை இருப்பி 
னார்கள்‌; எல்லா ஆசாதனையிலும்‌ அம்மாதிரி அவர்கள்‌ செய்ய 
தங்கள்‌ கோவில்களை அந்த இிக்கிலேயே திருப்பினார்கள்‌. 
அதனால்தான்‌ தற்காலத்தில்‌ கோவில்கள்‌ அம்மா திரியேகூட 
கட்டப்படுதின்றன. 

தேவலோகத்தில்‌ திக்குகள்‌ சூரியனாகிற ஆண்டவனிட 
மிருந்தல்லாமல்‌, ஏற்கைக்கு தக்கபடி தேவர்களிடமிருந்து 
ஏற்படகின்றன. : 
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124. வானோர்‌ தங்களுக்குள்ளே ஒருவருக்கொருவர்‌ 
சம்பந்தப்பட்ட வரையில்‌, சிலர்‌ கிழக்கு தஇக்திலும்‌, லெர்‌ 
மேற்கு இக்கிலும்‌, இலர்‌ தெற்கிலும்‌, சிலர்‌ வடக்இலும்‌ பிரத்தி 
யேகமாய்‌ வசி3கிருர்களென்றும்‌, ழக்கு இசையிலுள்ளவர்‌ 
கள்‌ அன்பின்‌ உயர்ந்த அக்கஸ்திலிருகஇறதாகவும்‌, மேற்லி 
ருக்கிறவர்கள்‌ அன்பின்‌ தாழ்ச்த அர்தஸ்தஇல்‌ இருப்பதாகவும்‌, 
தெற்கிலிருக்றெவர்கள்‌ ஞான ஒளியிலிருக்பறதாகவும்‌, வடக்‌இ 
லிருப்பவர்கள்‌ ஞானத்தின்‌ இருட்டில்‌ இருக்றெதாகவும்‌ 
சொல்லப்பட்டது. அவர்கள்‌ இருப்பிடங்களின்‌ இந்த வேறு 
பாடு தேவர்களிடமிருக்து வர்தாலும்‌, ௮து சூரியனாிற ஆண்‌ 
டவனிடமிருந்து வர்தகாக தோன்றுகிறது. ஆண்டவர்‌, எவ்‌ 
விடத்திலும்‌ ஒசே மாதிரி யிருஃ்கிறபடியினால்‌, அன்பினிடவும்‌ 
ஞானத்தினிடவும்‌ ௮அதிகமானதம்‌ குறைந்ததுமான அந்தஸ்‌ 
இல்‌ இருக்கிறதில்லை, அதாவது அவர்‌ மற்றவனைவிட ஒரு 
வனிடத்தில்‌, சூட்டினிடவும்‌ ஒளியினிடவும்‌ அதிகமான 
அல்லது சூறைந்த அளவில்‌ இருக்‌இறஇல்லை. ஆனால்‌ அவர்‌, 
ஒருவன்‌ ஏற்றுக்கொள்வதுபோல, மற்ற ஒருவனால்‌ அதே 
அளவில்‌ ஏற்.றும்கொள்ளப்படுகிற தில்லை. ஒருவருக்கொரு 
வர்‌ அதிகம்‌ அல்லது குறைக்க தாரத்திலிருப்பதாகவும்‌, 
இஅவும்‌ தக்குகளுக்குத்‌ கம்சபடி பல விதமாசவும்‌ 
தோன்‌ றஇறஇற்கும்‌, இது தான்‌ காரணம்‌. விண்‌ ணுலகத்தில்‌ 
இகஃ்குகள்‌ அன்பையும்‌ ஞானத்தையும்‌ ஆகையினால்‌ சூரியனாக 
ஆண்டவனிடமிருந்து சூட்டையும்‌ ஒளியையும்‌ எற்றுக்‌ 
கொள்வதின்‌ 3பதல் கை தவிர வேறொன்றுமில்லை என்று இதி 
விருந்து ஏற்படுகிறது ; இதுதான்‌ விஷயமென்பது, மேல்‌ 
காட்டியபடி தேவலோகத்தில்‌ தாரகன்கள்‌ தோற்றங்களென்‌ 
இற உண்மையிலிருந்து (1.08 முதல்‌ 112-வத வரையில்‌) 
விசதமாஇ றது. கி 
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125. திக்குகளானவைகள்‌ வானோரால்‌ அன்பையும்‌ ஞான 
த்தையும்‌ ஏற்றுக்கொள்வதின்‌ பேதங்களாயிருஃகிறபடி யினால்‌, 
அந்த தோற்றம்‌ உண்டாகும்‌ பேதத்தைப்பற்றி இப்பொழுது 
பேசுவோம்‌. ஆண்டவன்‌ தேவனிலும்‌, ே 'தவன்‌ ஆண்டவனிலும்‌ 
மூன்‌ பிரிவில்‌ காண்பித்தபடி. இருக்கிறார்கள்‌. அனல்‌ சூரியகை 
ஆண்டவன்‌ அவனுக்கு வெளியே இருப்பதாக தோன்‌ நகறபடி 
யினால்‌, ஒரு தர்ப்பணத்தில்‌ ஒரு பிரதிமை 3தான்‌.றவது போல்‌, 
இட்டதட்ட அதே மாதிரியாய்‌, ஆண்டவன்‌ அந்த சூரியனி 
லிருந்து அவனைப்‌ பார்க்‌தறதாகவும்‌, அவன்‌ ஆண்டவளை 
அந்த சூரியனில்‌ பார்ப்பதாகவும்கூட தோன்றுகிறது. ஆகை 
யினுல்‌ அந்த தோற்றத்துக்கு தக்கபடி நாம்‌ பேச 
வேண்டுமானால்‌, ஆண்டவன்‌ ஒவ்வொரு வரையும்‌ முகம்‌ ௪ 
மாய்‌ பார்க்கரர்‌ என்பதும்‌, ஆனல்‌ தேவர்கள்‌ தங்கள்‌ முறை 
யில்‌ ஆண்டவனை இம்மா திரி பார்க்கெறதில்லை யென்பதும்‌ 
ஏற்படுகிறது. ஆண்டவனிடமிருந்து ஆண்டவன்‌ பேரில்‌ 
அன்பு பாராட்டுகிறவர்கள்‌ அவரை 'சேராய்‌ பார்க்கிறார்கள்‌, 
ஆகையினால்‌ அவர்கள்‌ கிழக்கிலும்‌ மேற்கலுமிருக்கிரார்கள்‌ 5 
ஆனால்‌ ஞானத்தில்‌ அ.தி£மாய்‌ நிற்பவர்கள்‌ ஆண்டவனை வலத: 
பக்கம்‌ கோணலாய்‌ பார்க்‌இருர்கள்‌ ஒ; ஞானத்தில்‌ குறைந்தவர்‌ 
கள்‌ இடது பக்கம்‌ கோணலாய்‌ பார்க்‌ இரர்கள்‌ ஆகையினால்‌ 
முன்‌ சொன்னவர்கள்‌ தெற்கிலும்‌ பின்‌ சொன்னவர்கள்‌ வடக்‌ 
கிலுமிருக்கிறார்கள்‌. பின்‌ சொன்ன இருவகையாரும்‌ கோண 
லான பார்வையில்‌ என்‌ இருக்கிறார்களென்பதற்கு கார 
ணம்‌, முன்னிட்டும்‌ சொல்லியபடிகூட, அன்பும்‌ ஞானமும்‌ 
ஆண்டவனிடமிருந்து ஒன்றாக புறப்பட்டும்‌, வரனோர்களால்‌ 
ஒன்றாக ஏற்றுந்கொள்ளப்படுறதில்லை என்பதும்‌, அபரி 
மிதமான ஞானமானது அன்பிலிருந்து தன்னில்‌ உயிரில்லாத 
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படியினால்‌, அன்பிற்கு மீறி தாளாயிருக்கிற ஞானம்‌, உண்மை 
யாகவே, ஞானத்தைப்போல்‌ தோன்றியும்‌ அப்படி. இல்லாம 
லிரு$சிற  தென்பதுமாயிருக்கிறது. இந்த ஆலோசனை 
களால்‌, தேவலோகத்தில்‌ இஃகுகளுக்கு தக்கபடி. தேவர்களின்‌ 
வாசஸ்தானங்கள்‌ இருக்கிறதாக தோன்றுகிற ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளுதலின்‌ பேதம்‌ எதிரிலிருந்து உண்டாகறதென்பது, 
வெளியாகிறது. 

126. அன்பும்‌ ஞானமும்‌ ஏற்றுஃகொள்வதில்‌ உண்‌ 
டாகும்‌ பேதம்‌, விண்ணுலகத்தில்‌ திக்குகளாகிறதென்பது, 
ஓர்‌ வானவன்‌ தன்னில்‌ அன்பு ஏறுதலுஃ்கும்‌ குறைதலுக்கும்‌ 
தக்கபடி தன்னிட திசையை மாற்‌.றஇரான்‌ என்பதிலிருந்து 
விசதமாதிறது ; திக்கானது சூரியனாக ஆண்டவனிடமிருர்‌ 
தல்லாமல்‌, அனால்‌ வானவனிட ஏற்கையின்பேரில்‌ சார்‌. 
இருக்றெ தென்று, இதிலிருந்து விசதமாறது. மனிதனிட 
ஆன்மாவுக்கும்‌ விஷயம்‌ அம்மாதிரியே யிருக்கிறது. மேலே 
சொல்லியபடி. விண்ணுலகத்து தஇக்குகளுக்கும்‌ ஸ்தூல உல 
கத்து இக்குகளு£கும்‌ பொதுவாக ஒன்‌.றுமில்லாதபடி.யினால்‌, 
அவன்‌ அன்மர சம்பக்தப்பட்டவரையில்‌, ஸ்தூல லோகத்‌ 
தில்‌ எந்த இக்கல்‌ அவன்‌ இருந்தபோதிலும்‌ விண்ணுலகத்‌ 
இல்‌ ஏதோ ஒரு இக்இலிருக்கிறான்‌. மனிதனானவன்‌ தன்‌ சரீரம்‌ 
சம்பந்தப்பட்ட வரையில்‌ பின்‌ சொன்ன திலும்‌, அணுல்‌ தன்‌ 
சூன்மா சம்பந்தப்பட்ட வரையில்‌ முன்‌ சொன்ஊர்திலுமிருக்‌ 
இரான்‌. ்‌ 

197. அன்பும்‌ ஞானமும்‌ வானவனுடனும்‌ மனிதனுட 
னும்‌ ஒன்றுபடும்‌ பொருட்டு, அவனிட ்‌ 
பொருள்களிலும்‌ ஜதைகளிருக்கின்றன. கண்களும்‌, காது 


களும்‌, நாசித்துவாரங்களும்‌ ஜதை /்ளாமிருக்னெறன 5 
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சைகளும்‌, இடுப்புகளும்‌; பாதங்களும்‌ ஜசைகள்‌ ரயி்‌ 
இன்றன ; மூளையானது இரண்டு அர்த்த கோளக்களா 
கவும்‌, இருதயம்‌ இரண்டு அறைகளாகவும்‌, சுவாசாசயங்கள்‌ 
இசண்டு அம்சங்களாகவும்‌, இம்மாதிரி3பே மற்ற அல்கல்‌ 
களும்‌ பிரிக்கப்படிசன்றன. இவ்விதமாக, 2தவனிலும்‌, மனி 
தனிலும்‌ வலது என்றும்‌ இடது என்று மிருக்கிநது; அவர்‌ 
களிட வலது பாகங்கள்‌ எல்லாம்‌ ஞானம்‌ வரப்பட்ட அன்‌ 
புக்கு சம்பந்தப்பட்டிருக்கன்றன. இடது பாகங்கள்‌ எல்‌ 
லாம்‌ அன்பிலிருக்துவரும்‌ ஞானத்துக்கு சம்பந்தப்பட்டிருக்‌ 
இன்றன; அல்லது அதே பொருளாயிருக்கற, எல்லா வலது 
பாகங்களும்‌ உண்மை வரப்பட்ட. நன்மைக்கும்‌, ரடனஷக 
பாகங்களும்‌ நன்மையிலிருந்து வரப்பட்ட உண்மைக்கும்‌ 
சம்பந்தப்பட்டிருக்கன்றன. அன்பும்‌ ஞானமும்‌, அல்லது 
ஈன்மையும்‌ உண்மையும்‌, ஒன்றாக செயல்படவும்‌; அப்படி 
ஒன்றுபட்டு கடவுள்‌ பக்கம்‌ திரும்பவும்‌, ததவலும்‌ மனிதனும்‌ 
இந்த ஜதைகளை உடைத்தா யிருஃ்கிரர்கள்‌. ஆனல்‌ இதைப்‌ 
பற்றி பின்வருவதில்‌ அதிகம்‌ பேசலாம்‌. 

196. ஆண்டவன்‌ எல்லாரு£ஃகும்‌ வ$வகை ஏற்படூத்தி, 
எல்லிரும்‌ ஞானிகளாகவும்‌ இசக்ஷிக்கப்படவும்‌ அருள்‌ செய்‌ 
திருக்னும்போது, அவர்‌ சுவர்க்கத்தை அருாரணமராய்‌, பங்‌ 
ருவன்‌ மற்றவனைவிட அதிக ஞானமும்‌ அன்பும்‌ 
யிருஃக ஏற்பாடு செய்கரசென்று கினளைக்கப்பட்‌ 
டவர்கள்‌ எ போலி நியாயத்திலும்‌, அதனால்‌ பொய்யிலும்‌ 
இருக்கிறார்க௦ ன்று இவைகளினால்‌ அறிந்து கொள்ளலாம்‌. 
ஒவ்வொஞுவனு தான்‌ இந்த வழிவமைகளை ஏற்றுக்கொண்டு 
அதன்படி வாழ்‌ கு தக்கபடி ஞானமுள்ளவனப்‌, இர 
௯திக்கப்படுகிமுன்‌) ்‌ னென்றால்‌ ஆண்டவன்‌ ஒருவனிடத்தில்‌ 
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போல மற்றவனிடத்திலும்‌ ஒரேமாதிரி யிருக்இனார்‌; ஆனால்‌ 
வானோர்களாகவும்‌, மனிதர்களாகவ மிருகஃ்கப்பட்ட பெற்றுக்‌ 
சொள்பவர்கள்‌ மாத்திரம்‌ பேசுமான எற்கையினாலும்‌ உயிரி 
னாலும்‌ பேதமாக யிருக்கிருர்கள்‌.  இந்குகளைப்‌ பற்றியும்‌ 
அவைகளின்படி. வானோர்களின்‌ இருப்‌ ]ிடங்களைப்‌ பற்றியும்‌,. 
இப்போது சொல்லப்பட்டவைகளிலிருக்து இது அப்படி 
யிரு£கிறதென்று விசதமாகும்‌. அதாவது ஒவ்வொரு பேத 
மும்‌ ஆண்டவனிடமிருக்‌ தல்லாமல்‌, பெற்றுக்கொள்பவர்க 
ளிடமிருந்து வருகின்றனவென்று தெரியும்‌. 

வானோர்கள்‌ தங்களுடைய முகங்களை சூரியனாகிய 
ஆண்டவனிடம்‌ இடைவிடாமல்‌ திருப்பி, இம்மாதிரியாக 
தேற்கு திசையை வலது பக்கத்திலும்‌, வடக்கை இடது பக்‌ 
கத்திலும்‌, மேற்கை பின்புறத்திலும்‌, உடைத்தாயிருக்கிறார்கள்‌. 

189, தேவர்களைப்பற்றியும்‌ சூரியபனுயை ஆண்டவனி 
டம்‌ திரும்புதலைப்பற்றிபும்‌ இங்க சொன்னவைகளெல்லாம்‌ 
மனிதனுக்கு அவனிட. ஆன்மா விஷயத்திலும்கூட ஆரோபிக்‌ 
கலாம்‌ ழ; ஏனென்றால்‌, மனிதன்‌ தனது மனது விஷயத்தில்‌ 
ஒரு ஆன்மாவாயிருக்கிருன்‌, அவன்‌ அன்பிலும்‌ ஞானத்திலு 
மிருந்தால்‌, அவன்‌ ஒரு தேவளுயிருக்கிறான்‌. ஆகையினால்‌ 
கூட, ஸ்தூலலோகத்திலிருந்து தான்‌ : அடைந்த தன்னிட 
புறம்பானவைகளை இறந்த பிறகு ௮வன்‌ போட்டுவிடும்போது; 
அவன்‌ ஒரு அவியாக அல்லது வானேனைலருன்‌. வானோர்‌ 
கள்‌ இடைவிடாமல்‌ சூரிய உதயத்தை இம்மாதிரியா ஆண்டவ 
சை கோக்குறெபடியால்‌, ஆண்ட வனிடமிருக்து அன்பி லும்‌ 
ஞானத்திலும்‌ இருக்கப்பட்ட மனிதனைப்பற்றியும்‌ கூட, . 
அவன்‌ கடவுளை பார்ச்சிரானென்‌.றும்‌, வசை தியானிக்கிறு 


னென்றும்‌, அவன்‌ கடவுளை தன்‌ கண்கள்‌ முன்பாக வைத்திருக்‌. 
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.இறரானென்றும்‌, சொல்லப்பூகிறது, இவைகளினால்‌ அவன்‌ 
தேவர்கள்‌ வாழ்வை வாழ்கறானென்று அருத்தம்‌ கொள்ளப்‌ 
படுறது. சுவர்க்கத்தில்‌ அவைகள்‌ நிஜமாய்‌ இரும்திறபடி.யினா 
லும்‌, மனிதனிட ஆன்மாவிலும்‌ நிஜமாய்‌ இருக்கிறபடி.யினாலும்‌ 
உலகத்தில்‌ இவ்விதமாய்‌ சொல்லப்படுகின்றன. தன்‌ மும்‌ 
எந்த இக்கு திரும்பியிருக்தாலும்‌, ஒருவன்‌ பிரார்த்திக்கும்‌ 
போது தன்‌ முன்பாக கடவுளுர்காக கோக்காதவன்‌ யார்‌ ? 
180. வானோர்கள்‌ ஆண்டவினிலும்‌, ஆண்டவன்‌ அவர்‌ 
களிலும்‌ இருப்பதாலும்‌, ஆண்டவன்‌ அவர்கனிட ஆசைகளை 
யும்‌ சிந்தனைகளையும்‌ உள்ளுக்குள்ளாய்‌ ஈடத்தி, அவர்களை தன்‌ 
.-னிடமே இடைவிடாமல்‌ திருப்புகிறபடியி லும்‌, '3தவர்கள்‌ 
,தங்களிட முகங்களை சூரியனாகிற ஆண்டவனிடம்‌ இடை 
விடாமல்‌ திருப்புகிறார்கள்‌ த; ஆகையினால்‌, ஆண்டவன்‌ சூரிய 
னைப்போல்‌ தோன்றுகிற இழகஃ்கு திசையை அவர்கள்‌ தோக்க 
வேண்டியதாயிருக்கிறது. அதனால்‌ ஆண்டவன்‌ பக்கம்‌ 
தேவர்கள்‌ தாங்களே திரும்பாமல்‌, ஆண்டவன்‌ அவர்களை 
தன்னிடமே இரும்புகறாரென்று விசதமாகிறது. ஏனென்‌ 
முல்‌, தேவர்கள்‌ ஆண்டவனை உள்ளுக்குள்ளாக நினைக்கும்‌ 
போது, அவர்‌ தங்களுஃ்குள்ளேயே இருப்பதாக நினைக்கிறார்‌ 
கள்‌. நிஜமான அந்தரங்க இந்தனை தானே தூரம்‌ என்பதை 
உண்டாக்காது, அனால்‌ கண்பார்வையோடு சேர்ச்‌ து செயல்‌ 
படும்‌ புறம்பான. சிந்தனை ௮தை உண்டாக்குகிறது. உள்ளான 
தல்லாமல்‌, புறம்பான இந்தனை இடவரைக்குட்பட்டதென்‌ 
பது காரணமாயிருக்கிறது த ௮து தேவலோகத்தில்போல்‌ 
இடவரைக்குட்படாதபோதும்‌, இடமென்பதின்‌ தோற்றத்தி 
-லிருக்கிறது. ஆனால்‌ கடவுளைப்பற்றி இடவசைக்குட்படுத்தி 
நினைக்கற மனிதனால்‌, இவ்விஷயங்களை அ.றிந்துகொள்ளமுடி. 
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பாது, எனென்ளுல்‌, கடவுள்‌ எங்குமிருக்இருர்‌, என்றாலும்‌ 
அவர்‌ இடவரைக்குட்பட்டில்லை, இம்மாதிரியாக, ஒரு 
வானோனுக்குள்ளாம்‌ புறமும்‌ அவர்‌ இருஃகிளுர்‌, ஆகையினால்‌, 
ஒருவானோன்‌ உடைவுளை அதாவது ஆண்டவனை தனக்‌ 
குள்ளேயும்‌ வெளி?பயும்‌ பார்க்கக்கூடும்‌, அன்பிலிருக்தும்‌ 
ஞானத்திலிருந்தும்‌ அவன்‌ நினைக்கும்போது தனக்குள்ளேயும்‌, 
அன்பையும்‌ ஞானத்தையும்‌ பற்றி நினைக்கும்போது வெளியே 
யும்‌ பார்க்கக்கூடும்‌. ஆயினும்‌ அண்டவனிட சர்வவியாபகம்‌, 
சர்வஞ்ஞத்துவம்‌, சர்வவல்லமை குறித்த _நால்களில்‌, இந்த 
விஷபங்களைப்பற்றி விரிவாய்‌ பேசுவோம்‌, கடவுளானவர்‌ மனித 
ருள்ளேகானே பாய்ந்திருக்ொரென்றும்‌ இனி3மல்‌ தன்னிலை 
மய யில்லாமல்‌ அவர்களிலிருக்கிறு சென்றும்‌ சொல்லப்பட்ட 
அருவெருப்பான சமயபேதத்தில்‌ விழாதபடி. ஒவ்வொரு 
மனிதனும்‌ ஜாக்கிரதையா யிருக்கவேண்டும்‌ ) ஏனென்றால்‌ 
மேல்கூறியபடி (£ மூதல்‌ 10, 09 முதல்‌ 72 பிரிவுகளில்‌) 
கடவுள்‌ இட வரைக்குட்படாமல்‌ எல்லா இடங்களி 
ஆம்‌ இருப்பதால்‌, அவர்‌ நிஜமாகவே மனிதனுக்கு உள்ளும்‌ 
புறமும்‌ எவ்விடத்தி லுமிருக்கிரார்‌. அவர்‌ மனிதனிடத்திலிருந்‌ 
தால்‌, அவர்‌ பிரிக்கப்படுவது மட்டமெல்லாமல்‌, இடவசைக்‌ 
கும்கூட உட்படுவார்‌ அப்பொழுது மனிதன்தான்‌ கடவு 
ளென்றம்கூட நினைக்கக்கூடும்‌. இந்த சமய விசோதம்‌ தேவ 
லோகத்தில்‌ அறு அழுக பிணத்தைப்போல்‌ நாற்றமடி.க்‌ 
கும்படி. அவ்வளவு வெறுக்கத்‌ தக்கதாயிருக்றெது. 

181, அவர்‌ சரீரக்கள்‌ ஒவ்வொருதரம்‌ திரும்போதும்‌ 
சூரியனா ஆண்டவன்‌ பக்கம்‌ எதிரில்‌ பார்க்கும்படியாக, 
தேவர்கள்‌ ஆண்டவனிடம்‌ இரும்புதல்‌ அமைந்திருக்கிறது. ஒரு 
'வானோன்‌ வட்டம்‌ வட்டமாய்‌ சுற்றி, அதனால்‌ தன்னை அடுத்‌ 
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ம்‌ 


திருக்கும்‌ பல பொருள்களை பார்க்கக்கூடும்‌, என்மு.லும்‌, சூரிய 
னாகிற ஆண்டவன்‌ அவன்‌ முன்பாக இடைவிடாமல்‌ தோன்று 
இரான்‌. இது அதசயமாயிருக்கும்‌. அப்படியிருந்தாலும்‌ 
அது உண்மை. சூரியனாகிய அண்டவரை இம்மாதிரியாக 
பார்க்க எனக்குகூட அருள்செய்யப்பட்டது. என்‌ முகத்‌ 
இன்‌ முன்பாக நான்‌ அவரைப்‌ பார்க்கிறேன்‌ ; உலகத்தில்‌ 
இல வருஷங்களாக எந்த திக்கில்‌ நான்‌ திரும்பின போதிலும்‌, 
அம்மாதிரியாக கான்‌ ௮வரைப்பார்த்திரு£கிறேன்‌. 

182. சூரியனாக ஆண்டவர்‌, இம்மாதிரியாக, கிழக்கு 
இசையானது, விண்ணுலகத்து தேவர்களின்‌ முகங்களுக்கெதி 
ரில்‌ இருக்றெபடியினால்‌, தெற்கு திசையானது அவர்கள்‌ 
வலது பக்கமும்‌, வடக்கு இடது பக்கமும்‌, மேற்கு பின்‌ 
புறமும்‌, அம்மாதிரி அவர்கள்‌ சரீரத்தின்‌ ஒவ்வொரு திரும்பு 
தலிலும்‌ இருப்பதாக ஏற்படுகிறது. ஏனென்றால்‌, முன்‌ 
கூறியபடி, தேவ லோகத்தில்‌ எல்லா இிக்குகளும்‌ இழக்கி 
லிருந்து தீர்மானிக்கப்படுகின்றன $; ஆகையினால்‌, கிழக்கு 
இசையை தாங்கள்‌ எதிரில்‌ இருக்கப்‌ பெற்றவர்கள்‌ அதே 
இக்குகளிலிருக்இருர்கள்‌. உண்மையாகவே, தஇக்குகளை அவர்‌ 
களை நிச்சயிப்பவர்களாயு மிருக்கிறார்கள்‌; மேலே (1241௦ 128 
பிரிவுகளில்‌) காண்பித்தபடி, இசைகள்‌ சூரியனாகற ஆண்ட 
வனிட மிருந்ததல்லாமல்‌, எற்கைக்கு தக்கபடி. தேவர்களிட 
மிருந்து உண்டாகின்றன . 

188. சுவர்க்கமானது தேவர்களாலாஇிற படியினாலும்‌, 
தேவர்களும்‌ அவ்விதமிருப்பதா லும்‌, முழு சுவர்க்கமும்‌ ஆண்‌ 
டவரிடம்‌ திரும்புகிறதென்றும்‌, இந்த திரும்புதலினால்‌ சுவர்க்‌ 
கம்‌ ஆண்டவனால்‌ ஒரு மனிதனாக ஆளப்படுதிறதென்றும்‌ 


பின்தொடருகிறது ; அதுகூட கடவுள்‌ பார்வையில்‌ சுவர்க்க 
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மாயிருக்கறஅ. கடவுள்‌ பார்வையில்‌ சுவர்க்கம்‌ ஒரு மனிதனைப்‌ 
போலிருக்கிறது என்பதை சுவர்க்கமும்‌ நரகமும்‌ எனும்‌ 
நாலில்‌ 59 முதல்‌ 87-வது பிரிவுகள்‌ வரையில்‌ பார்க்கலாம்‌. 
அதிலிருந்து சுவர்க்கத்து இசைகள்‌ தொடங்குசன்‌ றன. 

194, இசைகள்‌ வானோன்‌ பேரிலும்‌, சர்வவியாபகமான 
சுவர்க்கத்தின்‌ பேரிலும்‌ கூட இம்மாதிரியாக எழுதப்பட்டது 
போலிருப்பதால்‌, ஒருவானோன்‌, உலகத்திலுள்ள மனிதனுக்கு 
வேறுவிதமாய்‌, தன்னிட வீட்டையும்‌, உறைவிடத்தையும்‌ 
எங்கே போனாலும்‌ தெரிக்துகொள்ளு?றொன்‌. ஒருமனிதன்‌ 
இடைவரைக்குட்பட்டு இம்மாதிரி, தேவலோகத்து இக்குக 
ளுடன்‌. யாதொன்றையும்‌ பொதுவாய்‌ உடைத்தாயிசாத ஸ்தூல 
லோகத்து இசைகளிலிருந்து நினைக்றெபடி.யினால்‌, தன்னிலேயே 
எந்த இக்கலிருந்தும்‌ ௮வனிட வீட்டையும்‌ உறைவிடத்தை 
யும்‌ தெரிந்து கொள்ளுஇறதில்லை. அப்படியிருந்தா லும்‌, பட்சி 
களும்‌ மிருகங்களும்‌ அவ்வித அறிவை தங்களுள்ளே வைத்‌ 
- திருக்கன்றன ; ஏனென்றால்‌, மிகுந்த அனுபவத்தில்‌ தெரிறெ 
படி, அவைகள்‌ தாங்களே தங்களிட வீட்டையும்‌ உறைவிடத்‌ 
தையும்‌ தெரிந்துகொள்ளும்‌ சக்தி தங்களிடமே இருக்கிறது, 
தேவலோகத்தில்‌ விஷயம்‌ அவ்விதமா மிருக்றெதென்பதற்கு 
இஅ ஒரு அடையாளம்‌. ஏனென்றால்‌, ஸ்தூல லோகத்தில்‌ 
இருக்கும்‌ எல்லா பொருள்களும்‌, காரியங்களா யிருக்கன்‌ றன) 
தேவலோகத்‌ லிருக்கும்‌ எல்லாபொருள்களும்‌ அந்த காரிய 
களுக்கு காரணங்களா யிருக்கின்றன. சூக்கசூமமான திலிருந்து 
அதன்‌ காரணத்தை அடைந்த ஸ்தாலமானது இடையா. 

தேவர்களின்‌ மனது சரீரம்‌ இந்த இரண்டின்‌ உள்ளான 
வைகள்‌ எல்லாம்‌ சூரியனாகிற அடிப்‌ தலி ண்ண 
கின்றன. 
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199. தேவர்களுக்கு புத்தியும்‌ சித்தமும்‌ உண்டு, மேலும்‌ 
அவர்களுக்கு ஒரு முகமும்‌ ஒரு சரீரமும்‌ உண்டு, புத்தியினிட 
வம்‌ சித்தத்தினிடவும்‌, அகனுடன்கூட முகக்தினிடவும்‌ சரீ 
சத்தினிடவும்‌ உள்ளுக்குள்ளான பொருள்கள்கூட அவர்களுக்‌ 
குண்டு. புத்தியினிடவும்‌ சித்தத்தினிடவும்‌ உள்ளுக்குள்ளான 
வைகள்‌, அவர்களிட உள்ளான பட்சத்துக்கும்‌ சிந்தனைக்கும்‌ 
சேர்க்த பொருள்களா யிருக்க்றன; முகத்தின்‌ உட்பாகங்கள்‌ 
மூளைகள்‌ ; சரீரத்தின்‌ உட்பாகங்கள்‌, இருதயமும்‌ சுவாசா 
சயங்களும்‌ முதன்மையாயுள்ள ஆந்திரிகங்களா யிருக்கன்றன. 
சுருங்கச்‌ சொல்லில்‌, பொ வாகவும்‌ இ றப்பாகவும்‌ பூமியின்‌ 
பேரில்‌ மனிதர்களுக்கு இருப்பவைகளெல்லாம்‌ தேவர்களுக்கு 
முண்டு ; இவைகளிஞல்தான்‌ தேவர்கள்‌ மனிதர்களாயிருக்‌ 
கிறார்கள்‌. ௮ந்த உள்ளான பொருள்கள்‌ நீங்கலாய்‌, புறம்‌ 
பான உருவம்‌, அவர்களை மனிதர்களாக்குறெ தில்லை, ஆனால்‌, 
புறம்பான உருவம்‌, இந்த உள்ளானவைகளோரடு சேர்ந்து, 
உண்மையாகவே, அவைகளிலிருந்தே, அவர்களை மனி 
தர்களாக்குறெது ; அப்படி. இல்லாவிட்டால்‌, உள்ளே உயிரின்‌ 
உருவம்‌ இல்லாதபடியினால்‌, உயிரில்லாத மனிதனிட பிரதி 
மைகளாகவே மாத்திரம்‌ அவர்களிருப்பார்கள்‌. 

186. புத்தி நினைப்பதை வரய்‌ பேசுறெபடியாலும்‌, 
சித்தம்‌ இச்சிக்றெபடி. சரீரம்‌ செய்கறெபடி.யினா லும்‌, சித்தமும்‌ 
புத்தியும்‌ சரீரத்தை தங்கள்‌ இஷ்டப்படி ஆளுகின்‌ றததென்று 
நன்றாய்‌ தெரிந்திருக்றெது, இக்த ஆலோசனைகளால்‌ சரச 
மானது புத்திக்கும்‌ இத்தத்திற்கும்‌ ஒத்துப்போறெ ஒரு 
உருவமென்று தெளிவாகிறது. புத்திக்கும்‌ சித்தத்துக்கும்கூட 
உருவம்‌ சொல்லப்படுவதால்‌ சரீரத்தின்‌ வடிவம்‌, சிந்தனையி 
னிடவும்‌ சித்தத்தினிடவும்‌ உருவத்தோடு ஒத்துப்போறைதென்‌ 
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பது தெளிவாயிருக்கறது. அததற்கேற்ற இந்த உருவங்களின்‌ 
சுபாவத்தைப்பற்றி விவரிக்க இது இடமல்ல. இந்த இரண்டில்‌ 
ஒவ்வொரு உருவத்திலும்‌, கணக்கற்ற பொருள்கள்கூட 
இருக்கின்றன ; இரண்டில்‌ ஒவ்வொரு பக்கத்திலும்‌ உள்ள 
கணக்கற்ற பொருள்கள்‌, ஒன்‌ ?ரூடொன்று பரஸ்பரமாய்‌ 
அன்னுவயப்படுவதால்‌, ஒன்ருக செயல்படுன்றன. அதனால்‌ 
தான்‌, சித்தமும்‌ புத்தியும்‌ அடல்யுள்ள மனதானது, அதன்‌ 
சரீரத்தை தன்‌ இஷ்டபடி, இம்மாதிரியாக, தன்னையே முழு 
மையும்‌ ஆளுவதுபோல்‌, அரசாட்சி செய்றது, இந்த 
ஆலோசனைகளால்‌, மனதின்‌ உட்பாகங்கள்‌, சரீரத்தின்‌ உட்‌ 
பாகங்களோடும்‌, மனதின்‌ புறம்பானவைகள்‌ சரீரத்தின்‌ .புறம்‌ 
பரனவைக ளோடும்‌ ஒன்றாக செயல்படுன்றனவென்‌ று ஏற்‌ 
படுகிறது. உயிரின்‌ அளவுகள்‌ பேசப்பட்ட பிறகு, மனதின்‌ 
உட்பாகல்களும்‌, அம்மாதிரியேகூட சரீரத்தின்‌ உட்பாகள்‌ 
களும்‌ கீழே வருவஇல்‌ பேசப்படும்‌. 
187. மனதின்‌ உட்பாகங்கள்‌ சரீரத்தின்‌ உட்பாகல்‌ 
களோடு ஒன்‌ அபடுகிறபடி.யினால்‌, மனதின்‌ உட்பாகங்கள்‌ சூரி 
ப்னாகிற ஆண்டவனிடம்‌ தாங்களே திரும்பும்போது, சரீரத்‌ 
தின்‌ உட்பாகங்களும்‌ கூட அம்மாதிரியே திரும்புசன்றண 
வென்று ஏற்படுறெது; மனதனிடவும்‌, அதனுடன்கூட சரீ 
சத்தினிடவும்‌, இரண்டின்‌ புறம்பானவைகள்‌, அவைகளின்‌ 
உள்ளானவைகளின்‌ பேரில்‌ சார்ந்திருப்பதால்‌, அவைகளும்‌ 
கூட அம்மாதிரி செய்கன்றனவென்று ஏற்படுகிறது. பொது 
வானது அதை உண்டாக்குகிற சிறப்பான திலிருந்து தன்னிட 
மிருப்பதை எல்லாம்‌ அடை .கிறபடியினாலே, புறம்பானது செய்‌ 
வது, உள்ளானவைகளிலிருந்து செய்கிறது. இதனால்‌, ஒர்‌ 
வானோன்‌ தன்னிட முகத்தையும்‌ சரீரத்தையும்‌, சூரியனாறெ 
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ஆண்டவனிடத்து திருப்புகறபடியினால்‌, ௮வனிட மனதினி 
டவும்‌ சரீரத்தினிடவும்‌ எல்லா உள்ளானவைகளும்‌ அதே 
இசைக்கே கூட தஇருப்பப்படுசன்றனவென்று தெரிகிறது. 
மனிதனோடும்‌ விஷயம்‌ அம்மாதிரியே யிருக்கிறது $ அவன்‌ 
அன்பிலும்‌ ஞானத்திலும்‌ இருந்தால்‌ விஷயம்‌இருப்பதுபோல்‌, 
ஆண்டவரை தன்‌ கண்கள்‌ முன்பாக அவன்‌ இடைவிடாமல்‌ 
வைத்திருந்தால்‌, அப்போது ௮வசை தன்னிட கண்களாலும்‌ 
முகத்தாலும்‌ மாத்திரம்‌ பார்க்காமல்‌, தன்னிட முழுமனதோ 
டும்‌ முழு இருதயத்தோடும்கூட, அதாவது சித்தத்தினிடவும்‌ 
புத்தியினிடவும்‌ எல்லா பொருள்களோடும்‌, அதே காலத்தில்‌ 
சரீரத்தின்‌ எல்லா பொருள்களோடும்‌, அவன்‌ பார்கிறான்‌. 
188. இப்படி ஆண்டவரிடம்‌ திரும்புதல்‌, நிஜமான 
திரும்புதலா யிருக்கிறது; அது ஓர்வித உன்னதம்‌. ஏனென்‌ 
னால்‌, உட்பாகங்கள்‌ திறப்பதின்‌ பயகை சம்பவிக்கிற சுவர்க்‌ 
கத்‌.து சூட்டிலும்‌ ஒளியிலும்‌ மனிதன்‌ உயர்த்தப்படுஇிருன்‌ 5. 
இவைகள்‌ திறக்கப்பட்டபோது அன்பும்‌ ஞானமும்‌ மனதின்‌ 
உட்பாசங்களிலும்‌, சுவர்க்கத்தின்‌ சூடும்‌ ஒளியும்‌, சரீரத்தின்‌ 
உட்பாகங்களிலும்‌ பாய்ன்றன. அ தனால்‌ உயர்ச்சி உண்டா 
இறது; ஒரு மேகத்தினின்று தெளிவான காற்றிலும்‌, ௮ல்ல.து: 
காற்றிலிருந்து (ர்‌) எனும்‌ சூக்கும ஆகாசத்திலும்‌. எழு 
வதுபோல்‌, ௮து இருக்கிறது. அன்பும்‌ ஞானமும்‌, அவை 
களின்‌ சூடுடனும்‌ ஒளியுடனும்‌, மேற்கூறியபடி, மனிதனை தன்‌ 
னிடமே திருப்புகிற, மனிதனுடனிருக்கும்‌ ஆண்டவனாயிருக்‌ 
இன்றன. அன்பிலும்‌ ஞானத்திலும்‌ இல்லாதவர்களுடன்‌ 
விஷயம்‌ எதிர்மறையா யிருக்கிறது. இவைகளுக்கு விரோதமா 
ுயிருக்கிறவர்களுடன்‌ இன்னும்‌ அதிகம்‌ எதிரிடையாயிருக்‌ 
றது. அவர்கள்‌ மன தினிடவும்‌, . ௮அதனுடன்கூட அவர்கள்‌ 
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சரீரத்தினிடவும்‌ உள்ளானவைகள்‌ மூடப்பட்டிருக்கின்றன, 
அவைகள்‌ ஜாடப்பட்‌ டிருக்கும்போது, புறம்பானவைகள்‌, 
அவைகளின்‌ இயல்பான சுபாவம்‌; அவ்விதமா யிருப்பதால்‌, 
ஆண்டவனுக்கு விரோதமாய்‌ எதிர்‌ தாக்குகின்றன. இந்த கார 
ணத்தினல்தான்‌, அவர்கள்‌ தங்கள்‌ பின்புறத்தை ஆண்டவ 
னிடம்‌ இருப்புசறொர்கள்‌. இம்மா திரியாக அவருக்கு புறங்காட்‌ 
டல்‌ நரகத்துக்கு இரும்புதலாகும்‌. 

189. கடவுளிடத்து இந்த நிஜமான இரும்புதல்‌, அன்பி 
லிருந்தும்‌, அதே காலத்தில்‌ ஞானத்திலிருந்தும்‌ கூட உண்டா 
கிறது; அன்பிலிருந்து மாத்திரமல்ல, ஞானத்திலிருந்து மாத்‌ 
இரமல்ல; ஏனென்றால்‌, அன்பு ஞானத்திலிருக்கெபடி.யி 
னல்‌, அன்பு மாத்திரம்‌ அதன்‌ தடத்தபொருள்‌ நீங்கலாம்‌, 
சொருபப்‌ பொருளைப்போல்‌ இருக்கிறது; ஞானமானது அன்பி 
லிருந்து உண்டாஇறபடியினால்‌, அன்பு நீக்சலாய்‌ ஞானமா 
னது, சொரூபப்பொருள்‌ நீங்கலாய்‌, தடத்த பொருளைப்போல்‌ 
இருக்கறது. நிஜமாகவே, அன்பானது ஞானமில்லாமல்‌ நிலைக்‌ 
கக்கூடும்‌; ஆனால்‌ அவ்வித அன்பு, ஆண்டவனுடையதல்லா 
மல்‌, மனிதனுடையதா யிருக்கிறது; அன்பில்லாமல்‌, ஞானம்‌ 
கூட இருக்கக்கூடும்‌. இந்த கடைசி ஞானம்‌ நிஜமாகவே, ஆண்‌ 
டவனிடமிருந்து உண்டாறெது, அனால்‌ அதில்‌ ஆண்டவ 
னில்லை; எனென்ளுல்‌, நிஜமாகவே சூரியனிடமிருந்து உண்டா 
நெதும்‌, அப்படியிருந்தும்‌, சூடாயிருக்கிற சூரியனிட சத்து 
அதில்‌ இல்லாததுமான மாரிகாலத்து வெளிச்சத்தைப்போல்‌ 
அது இருக்கிறது. 

தன்‌ குணம்‌ எப்படியிருந்தாலும்‌, ஒவ்வொரு ஆவியும்‌ 
தன்னிடம்‌ ஆட்சி கொள்ளும்‌ அன்பிற்கு அம்மாதிரி திருப்பூ 
கிறான்‌. 
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140. அவிகள்‌ என்பது என்ன, வானோன்‌ என்பது 
என்ன என்று முதலில்‌ சொல்லப்படவேண்டும்‌. இறந்த 
பிறகு ஒவ்வொரு மனிதனும்‌, சுவர்க்கத்‌ அக்கும்‌ கரகத்துக்கும்‌ 
மத்தியிலுள்ள ஆவிகளிருக்கும்‌ உலகத்துக்கு முதலில்‌ வந்த, 
அங்கே தன்னிட காலங்களை அல்லது நிலைமைகளை கழித்து, 
தின்னிட வாழ்க்கைக்குத்‌ தக்கபடி சுவர்க்கத்துக்கு அல்லது 
நரகத்துக்கு தயார்‌ செய்யப்படுகிறான்‌. ௮ந்த உலகத்தில்‌, 
அவனிருக்கும்‌ வரையில்‌ அவனுக்கு ஆவி என்று பெயர்‌. 
ந்த உலகத்திலிருந்து சுவர்க்கத்துக்கு ஏற்றப்பட்டவனுக்கு. 
வானோேன்‌ என்று பெயர்‌ ; ஆனால்‌ ஈரகத்தில்‌ தள்ளப்பட்ட 
வனுக்கு சாத்தான்‌ அல்லது பிசாசு என்று பெயர்‌. இவர்கள்‌ 
அரூபிகள்றிற்கும்‌ உலகத்திலிருக்கும்‌ வரையில்‌,சுவர்க்கத்துக்கு 
தயார்‌ செய்யப்பட்டவன்‌, தேவதா சம்பந்தமான ஜீவன்‌ என்‌ 
னும்‌, நரகத்துக்கு தயார்‌ செய்யப்பட்டவன்‌, நரகத்துக்குறிய 
ஜீவன்‌ என்றும்‌ சொல்லப்படுஇருர்கள்‌ ; இப்படியிருக்கையில்‌, 
தேவதா சம்பந்தமான ஜீவன்‌ சுவர்க்கத்தோடும்‌, நரகத்துக்கு 
அடுத்த ஜீவன்‌ ஈரகத்தோடும்‌ சேர்க்கப்படுஇறான்‌. ஆவிகளின்‌ 
உலகத்திலிருக்கும்‌ எல்லா ஆவிகளும்‌ மனிதரோடு சேர்க்கப்‌ 
படுகிறார்கள்‌ ; ஏனென்முல்‌, தங்கள்‌ மனதுகளின்‌ உட்பாகங்‌ 
கள்‌. சம்பந்தப்பட்ட வரையில்‌, மனிதர்கள்‌, அம்மாதிரியாக, 
சுவர்க்கத்துக்கும்‌ ஈரகத்துக்கும்‌ மத்தியிலிருக்ளெர்கள்‌ ; இந்த 
ஆவிகளின்‌ சூலமாய்‌ தங்கள்‌ வாழ்க்கைக்கு அனுசரித்து, 
சுவர்க்கத்தோடாவது ஈரகத்தோடாவது சம்பந்தப்பட்டிருக்‌ 
இருர்கள்‌. ஆவிகள்‌ உலகமும்‌ சூக்குமலோகமும்‌ ஒன்றல்ல 
வென்று தெரிந்திருக்க வேண்டும்‌ ; கொஞ்சம்‌ முன்னமே 
சொல்லியது ஆவிகள்‌ உலகமாயிருக்கிற்து ; ஆனால்‌ சூக்கும 
லோகமானது அந்த: உலகத்தையும்‌, அதனுடன்‌ சுவர்ச்கத்‌ 
வையும்‌ நரகத்தையும்‌ தழுவுகிறது. ௦ 
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141. இப்பொழுது யோசிக்கும்‌ விஷயம்‌, தங்களிட 
அன்புகளிலிருந்து தங்களிட அன்புகளுக்கு தேவர்களும்‌ ஆவி 
களும்‌ திரும்புதலாயிருத்தலினால்‌, அன்புகளைப்பற்றிகூட 
சிலது சொல்லப்பட3வண்டும்‌; முழு சுவர்க்கமும்‌ அன்பு 
களின்‌ எல்லா பேதங்களுக்கும்‌ தக்கபடி. கூட்டங்களாக விசே 
ஷித்தறியப்படுகின்றது. அம்மாஇரியே ஈரகமும்‌, ஆவிகள்‌ உல 
கமும்‌ பிரிக்கப்படுகின்றன. ஆனால்‌, சுவர்க்கத்துக்கு அடுத்த 
அ௮ன்புகளின்‌ பேதங்களுக்கு தக்கபடி. சுவர்க்கமும்‌, நரகத்‌ 
அக்கு அடுத்த ௮ன்புகளின்‌ பேதங்களுக்குதக்கபடி. ஈரகமும்‌, 
சுவர்க்கத்துக்கும்‌ ஈரகத்துக்கும்‌ இரண்டுக்கும்‌ அடுத்த அன்பு 
களின்‌ பேதங்களுக்கு தக்கபடி. ஆவிகள்‌ உலகமும்‌, கூட்டல்‌ 
களாக பிரிக்கப்பட்டிருக்கன்றன. மற்றவைகளுக்செல்லாம்‌ 
முதன்மையானதும்‌, அல்லது மற்ற அன்புகள்‌ எல்லாம்‌ 
அதற்கு சம்பந்தப்பட்டிருப்பதுமான இரண்டு அன்புகளிருக்‌ 
இன்றன ; முதன்மையாயிருக்றெதும்‌, அல்லது அதற்கு, 
பராபரனுக்கு அடுத்த எல்லா அன்புகளும்‌ சம்பந்தப்பட்‌ 
டிருப்பதுமான அன்பு, ஆண்டவனிடத்து காட்டும்‌ அன்பா 
யிருக்கிறது ; முதன்மையானதும்‌, அல்லது அதற்கு நரகத்‌ 
அக்கு அடுத்த எல்லா அன்புகளும்‌ சம்பந்தப்பட்டி ருப்பது 
மான அன்பானது தன்னையே நே௫ித்தலிலிருந்து அரசாட்சி 
செய்யும்‌ அன்பாயிருக்கிறது. இந்த இரண்டு அன்புகளும்‌ 
ஒன்றுக்கொன்று நேர்விசோதமாய்‌ இருக்கின்றன. 

142. இந்த இரண்டு அன்புகளும்‌, அதாவது அண்டவ 
னிடத்து பாராட்டும்‌ அன்பும்‌, தன்னையே நே௫த்தலிலிருக்து 
அரசாளும்‌ அன்பும்‌, ஒன்றுக்கொன்று முழுமையும்‌ எதிர்‌ 
மறையா யிருப்பதாலும்‌, ஆண்டவரிடத்து பாராட்டும்‌ ௮ன்பி 
அள்ளவர்கள்‌ எல்லாம்‌, முன்பிரிவில்‌ காண்பித்தபடி, சூரியனா 
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கிற அண்டவனிடம்‌ தாங்களை இரும்புறெபடியினாலும்‌, 
தன்னைத்தானே கே௫ப்பதிலிருந்து அசசாட்‌ச செய்யும்‌ அன்‌ 
பில்‌ இருக்கப்பட்டவர்கள்‌, தங்கள்‌ முதுகுகளை அண்டவ 
னிடம்‌ திருப்புளொர்களென்பது விசதமாஇறது, ஆண்டவ 
னிடத்து அன்பு பாராட்டுகிறவர்கள்‌, ஆண்டவனால்‌ நடத்தப்‌ 
படவேண்டு மென்பதைத்தவிர அதிகமாய்‌ யாதொன்றையும்‌ 
கேசிக்காதபடியினாலும்‌, ஆண்டவன்‌ மாத்திரம்‌ அரசாள 
வேண்டுமென்று இச்‌சக்றெபடியினாலும்‌, ஆனால்‌, தன்னைத்‌ 
தானே 'ேிப்பதிலிருந்து அரசாளும்‌ அன்பிலிருக்கப்பட்ட 
வர்கள்‌, தங்களாலேயே ஈடத்தப்படவேண்டு மென்பதைத்‌ 
தவிர அதிகமாய்‌ யாதொன்றையும்‌ கே௫க்காதபடியினாலும்‌, 
தாங்களேமட்டும்‌ அரசாளவேண்டுமென்று இச்சிக்கெபடியினா 
அம்‌, அவர்கள்‌ இந்த எதிரான திக்கில்‌ திரும்புகளுர்கள்‌. உப 
யோகமானவைகளை செய்யவேண்டுமென்றை அன்பிலிருந்து 
அரசாள வேண்டுமென்ற ஒரு அன்பு இருப்பதால்‌, தன்னைத்‌ 
தானே ரநேடத்தலிலிருக்து அரசாளும்‌ அன்பு என்று இங்கே 
பகுத்துக்காட்டப்பட்டிருக்கிற.த. இந்த அன்பானது, 
அயலானிடத்து காட்டும்‌ அன்புடன்‌ ஒன்றாகிறபடி யினால்‌, 
அது பரமார்த்த அன்பாயிருக்கிறது, ஆனால்‌ இந்த அன்பை 
அரசாளும்‌ அன்பு என்று சொல்லாமல்‌, உபயோக.மானவை 
களைச்‌ செய்யும்‌ அன்பென்று சொல்லவேண்டும்‌. 

148. எவ்வித குணமுள்ள ஆவியும்‌, முதல்‌ பாகம்‌ 1, 2) 
8-பிரிவுகளில்‌ காண்பித்தபடி, அன்பானது ஒவ்வொருவருச்‌ 
கும்‌ உயிராயிருக்கெறபடி.யினால்‌, அவனிட பிரபலமான அன்‌ 
பிற்கு திரும்புகிறது. உயிரானது, அங்கங்களென்றும்‌, அவ 
யவங்களென்றும்‌, ஆக்இரிகங்களென்றும்‌ சொல்லப்பட்ட 


அதன்‌ ஆசயங்களை இம்மாதிரியாக முழுமனிதனையும்‌, தன்‌ 
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னிட அன்புடன்‌ ஒத்த அன்பில்‌ இருக்கிறதும்‌, அப்படியிருப்‌ . 
பதால்‌ அகன்‌ அன்பு இருக்கிறதுமான அந்த கூட்டத்திற்கு 
திருப்புகிறது. 

144, தன்னைத்‌ தானே கே௫த்தலினால்‌ உண்டாகும்‌ ௮.7 
சாளும்‌ அசை, ௮ண்டவனிடத்து காட்டும்‌ அன்பிற்கு முழு 
மையுய்‌ எதிரானதாயிருப்பதால்‌, ௮ந்த அரசாளும்‌ அன்பி 
லிருக்கும்‌ ஆவிகள்‌, ஆண்டவரிடமிருந்து பின்பக்கம்‌ முகத்தை 
திருப்பி, அதனால்‌ தங்கள்‌ கண்களால்‌ தேவலோகத்துக்கு 
மேற்கே பார்க்கிறார்கள்‌; இம்மாதிரியாக, அவர்கள்‌ சரீரங்கள்‌ 
தீப்பிதமாக திரும்பி இருப்பதினால்‌, அவர்களுக்கு பின்னால்‌ 
இழக்கும்‌, வலது பக்கத்தில்‌ வடக்கும்‌, இடது பக்கத்தில்‌ 
தெற்குமிருக்கன்றன. அவர்கள்‌ ஆண்டவனை வெறுக்கிறபடி 
யினால்‌, கிழக்கு அவர்களுக்கு பின்னால்‌ இருக்கறது; அவர்‌ 
கள்‌ போலி நியாயங்களையும்‌ அதனால்‌ உண்டாகும்‌ பொய்‌ 
களையும்‌ நே௫ிக்தறெபடியினல்‌, அவர்களுக்கு வலத பக்கத்தில்‌ 
வடக்கு இருக்கிறது; அவர்கள்‌ ஞானஒளியை தள்ளுகறைபடி 
யினால்‌ அவர்களுக்கு இட பக்கத்தில்‌ தெற்கு இருக்கிறது. 
அவர்கள்‌ தங்களையே வட்டம்‌ வட்டமாய்‌ சுற்றலாம்‌; அனால்‌ 
தங்களை சுற்றிலும்‌ அவர்கள்‌ பார்க்கும்‌ எல்லா பொருள்‌ 
களும்‌, அவர்கள்‌ அ௮ன்பைப்போலவே தோன்‌. றுன்றன. இவை 
கள்‌ எல்லாம்‌ ஸ்தாலமானதும்‌ இந்திரிய சம்பந்தமானவை 
்‌. களா யிருக்‌இன்றன ; தாங்கள்‌ மாத்திரம்‌ உயிரோடிருப்பதாக 
வும்‌, மற்றவர்கள்‌ பிரதிமைகளென்றும்‌ நம்பும்படியாக, அவ்‌ 
வித சுபாவத்தில்‌ இலர்‌ இருக்கிறார்கள்‌; அவர்கள்‌ பைத்தியக்‌ 
காரர்களாக இருந்தும்‌, மற்றவர்களைவிட ௮;இக புத்தியுள்ள 
வர்களென்று அவர்கள்‌ நம்புகிறார்கள்‌. 

145. விண்ணுலகத்தில்‌ ஸ்தூல ன்ட்‌ 
பாதைகள்போல, பாதைகள்‌ போட்டிருப்பகாக தோன்றுகின்‌ 
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்‌ றன்‌ லது சுவர்க்கத்துக்கும்‌, சிலது ஈரகத்துக்கும்‌ போன்‌ 
றன்‌ ; ஆனால்‌, நரகத்துக்கு (போகும்‌ வழிகள்‌, சுவர்க்க த்துக்கு 
போகப்பட்டவர்களுக்கு தோன்றுகிறதில்லை ; சுவர்க்கத்துக்கு 
போகும்‌ பாதைகன்‌, நரகத்துக்கு போகிறவர்களுக்கு தோன்று 
கறதுமில்லை. இவ்விதமான கணக்கற்ற பாதைகளிருக்கின்‌ 
றன; ஏனென்றால்‌, சுவர்க்கத்து ஒவ்வொரு கூட்டத்துக்கும்‌, 
நரகத்து ஒவ்வொரு கூட்டத்துக்கும்‌ போகும்‌ வழிகள்‌ இருக்‌ 
கின்றன. ஒவ்வொரு அவியும்‌ அவன்‌ சொந்த அன்பிற்கு 
சேர்ந்த கூட்டத்துக்குபோகும்‌ வழியில்‌ போகிறான்‌. அவன்‌ 
மற்ற இக்கல்‌ போகும்‌ வழிகளை பார்க்‌இறதில்லை, அதனால்‌ 
தான்‌ ஒவ்வொரு ஆவியும்‌, தன்னிட பிரபலமான அன்பிற்கு 
திரும்பும்போது, அதிலேயே கூட போரான்‌. 
ஆண்டவனிடமிருந்து சூரியனாக புறப்படகிறதும்‌, சுவர்க்‌ 
கத்தில்‌ சூட்டையும்‌ ஒளியையும்‌ உண்டாக்குகிறதுமான பரம 
இச்சாசத்தியும்‌ பரமஞானசத்தியும்‌ பரிசுத்த ஆவியாயிருக்‌ 
கிற வேளிப்படூம்‌ பிரானாயிருக்கிறது. 
4406. ஆண்டவரைக்‌ குறித்த புதிய எருசலேம்‌ நகரத்‌ 
தின்‌ சித்தாந்தம்‌ எனும்‌ நாலில்‌, சடவுளானவர்‌ தனி ரூபத்து 
வத்திலும்‌ சத்திலும்‌ ஒருவரென்றும்‌, அவரிடத்தில்‌ இரியே 
கத்துவமிருக்கிறதென்றும்‌, அந்தக்‌ கடவுள்‌ ஆண்டவனென்றும்‌ 
மேலும்‌, அவரிட திரியேகத்துவம்‌ பிதா, குமாரன்‌, பரிசுத்த 
ஆவி யென்று பெயரிட்டிருப்பதாகவும்‌, எல்லா பொருள்‌ 
களுக்கும்‌ மூலமாயிருக்கற தெய்வம்‌, பிதா வென்றும்‌, தெய்‌ 
வீ£கமான மானிடத்தன்மை குமாரன்‌ என்னும்‌, வெளி வரும்‌ 
பிரான்‌ பரிசுத்த ஆவி யென்றும்‌, பெயரிடப்பட்டிருக்றெதென்‌ 
அம்‌, காண்பிக்கப்பட்டிருக்கறது. பின்‌ கூறியது வெளிவந்த 
பிரான்‌ என்று சொல்லப்பட்டிருக்கி றது. என்றாலும்‌ ௮து என்‌ 
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அப்படி. சொல்லப்படுகிறது என்று யாருக்கும்தெரியா து. ஆண்‌ 
டவன்‌ தேவர்கள்‌ முன்பாக சூரியனை தோன்றுகிருசென்றும்‌, 
அந்த சூரியனிடமிருந்து தன்‌ சாரத்தில்‌ பரம இச்சாசத்தியா 
யிருக்க சூடும்‌, அதனுடன்‌ தன்‌ சாரத்தில்‌ பரமஞான சத்தியா 
யிருக்க ஒளியும்‌ புறப்படிறதென்றும்‌, இதுவரையில்‌ தெரி 
யாமலிருந்தபடியினால்‌, இ௮வும்‌ தெரியாமலிருக்கிறது. இவை 
கள்‌ தெரியாமல்‌ இருந்தவரையில்‌, வெளிபடும்‌ பிரான்‌ சுயமாய்‌ 
தெய்வமென்பதைத்‌ தவிர மனிதர்கள்‌ வேறுவிதமாய்‌ நினைக்க 
முடியாமல்‌ போய்விட்டது. அதனால்‌ கூட அதனேசியஸ்‌ 
என்பவர்‌ இரியேகத்துவத்தை குறித்துகொண்ட கோட்பாடு, 
பிதா என்று ஒருவரும்‌, குமாரன்‌ என்ற மற்றவரும்‌, பரிசுத்த 
ஆவி என்ற! வேறொருவரு மிருப்பதாக சொல்லுறது. ஆனால்‌ 
ஆண்டவன்‌ சூரியகை தோன்றகிறாரென்று தெரிர்திருக்கிற 
இக்காலத்தில்‌, பரிசுத்த ஆவி என்று! சொல்லப்பட்ட வெளி 
வரும்‌ பிரானைப்பற்றி, அவர்‌ ஆண்டவனோடு ஒன்றுபடுஒிறா 
ரென்றும்‌, ஆனால்‌ சூரியனிடமிருந்து சூடும்‌ ஒளியும்‌ புறப்படு 
வதுபோல்‌, அவரிடமிருந்து புறப்படுவதாகவும்‌, ஒரு நியாய 
மான அபிப்பிராயம்‌ கொள்ளலாம்‌. அன்பிலும்‌ ஞானத்திலும்‌ 
அவர்கள்‌ இரும்கிற அளவு சரியாய்‌ தேவர்கள்‌ தெய்வீக சூட்டி 
௮ம்‌ ஒளியிலும்‌ என்‌ இருக்‌கிரார்களென்பதற்கு, இ௫௮வும்‌ 
கூட காரணமாயிருக்கிறது. ஆண்டவன்‌ விண்ணுலஇல்‌ சூரி 
யனாக தோன்றஇிருர்‌ என்பதும்‌, அவரிட: தெய்வத்தன்மை 
இம்மாதிரியாக அவரிடமிருந்து புறப்படுகிறது என்பதுமாகயெ 
இந்த அறிவில்லாவிட்டால்‌, வெளிப்படுதல்‌ என்பது, பிதாவி' 
னுடையதும்‌ குமாரனுடையதுமாபிருக்கிறவைகளை தெரியப்‌ 
படுத்துதல்‌ மாத்திரம்‌ என்று அருத்தம்‌ கொள்ளுறைதும்‌ அல்‌ 
லது அறிவை உண்டாக்கலும்‌ கற்பித்த லுமென்று அருத்தம்‌ 
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கொள்ளுகிறதும்‌ யாரும்‌ எப்பொழுதும்‌ தெரிந்துகொள்ள 
முடியாது. அப்படியிருக்கும்‌, கடவுள்‌ ஒருவரென்றும்‌ அவர்‌ 
சர்வ வியாபகமாக யிருக்கறாரென்றும்‌, தெரிந்திருந்தபோது 
தெளிர்த அறிவுள்ளவர்கள்‌ வெளிபடும்‌ பிரானை சுயமாய்‌ பர 
மென்று ஒத்துகொண்டு, அதை கடவுள்‌ என்ற சொல்லி, 
பரத்துவத்தை பிரிப்பதற்கு காரணம்‌ ஒன்றுமில்லை. 

147, கடவுள்‌ இடவரைக்‌ குட்பட்டவர்‌ அ௮ல்லவென்‌ 
அம்‌, அதனால்‌ அவர்‌ சர்வ வியாப௫ என்றும்‌, மேலும்‌ தெய்வ 
மானஅ எங்கும்‌ ஒசேமாதிரி இருக்கறதென்றும்‌, ஆனால்‌ அவ 
ரிட பலவித தோற்றங்கள்‌, 'தவர்களிடவும்‌ மனிதர்களிடவும்‌ 
எற்கைகளினால்‌ உண்டாகும்‌ விகற்பத்தின்‌ பயனென்றும்‌ 
மேலே காண்பிக்கப்பட்டு. அண்டவனிடமிருக்அு சூரியனாக 
புறப்படும்‌ தெய்வமான,து ஒளியிலும்‌ சூட்டி ஓம்‌ இருக்கறபடி 
யினாலும்‌, ஒளியும்‌ சூடும்‌ உலகத்தில்‌ ஆகாயங்கள்‌ என்‌,று சொல்‌ 
லப்படும்‌ ஏற்றுக்கொள்ளும்‌ பொதுப்‌ பொருள்களில்‌ முதலில்‌ 
பிரவேசிக்கிறதனாலும்‌, இவைகள்‌ மேகங்களை ஏற்றுக்கொள்‌ 
எப்பட்டவைகளானதினாலும்‌, மனிதர்களிடவும்‌ அல்லது 
தேவர்களிடவும்‌ புத்தியின்‌ உள்ளானவைகள்‌ அவ்வித மேகங்‌ 
களால்‌ சூழப்பட்டிருப்பதற்கு தக்கபடி, அவைகள்‌ வெளிவரும்‌ 
பிரானுக்கு கொள்கலங்களாக இருக்கன்றனவென்பது விசத 
மாகிறது. மேகங்கள்‌ என்பதால்‌, இர்தனைகளாயிருக்இ ற்‌ 
சூக்கும மேகங்கள்‌ என்று அருத்தம்‌ கொள்ளப்படு்றது 9 
அவைகள்‌ உண்மைகளிலிருந்து வந்தால்‌, பாமஞான சத்தி 
யோடு இணங்குகிறது. ஆனால்‌ பொய்களிலிருந்து வந்தால்‌ 
அவைகள்‌ இணங்குகிறதில்லை ; அகையினால்‌ விண்ணுலகத்‌ 
இல்‌ உண்மையிலிருந்து வரும்‌ இந்தனைகளை பார்வைக்கு தெரி 


யக்காட்டப்படும்போது, அவைகள்‌ பிரகாசிக்கும்‌ வெண்மை 
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யான மேகங்களைப்போன்றும்‌,பொய்களிலிருந்துவரும்‌ இந்தனை 
கள்‌ கரிமையான மேகங்களைப்போலும்‌ தோன்றுகின்றன. 
இவைகளினால்‌ வெளிவரும்‌ தேய்வம்‌ ஒவ்வொரு மனிதனினும்‌ 
இருக்கிறதாகவும்‌, ஆனால்‌ ஒவ்வொருவனாலும்‌ பலவிதமாய்‌: 
இிரையிடப்பட்டிருக்கிறதென்றும்‌ விசதமாகிறது. 

148. தேய்வமே விண்ணவனிடத்திலும்‌ மனிதனிடத்தி 
லும்‌ சூக்கும சூட்டினாலும்‌ ஒளியினாலும்‌ இருக்கெபடி.யினால்‌, 
பரம ஞானசத்தியின்‌ உண்மையிலும்‌, பரம்‌ இச்சாசத்தியின்‌ 
நன்மையிலும்‌ இரு தசப்பட்டவர்களைப்பற்றி, இவைகளினல்‌ 
அவர்கள்‌ இயக்கப்பட்டு, அவைகளிலிருந்தும்‌ அவைகளைப்பற்‌ 
றியும்‌ ஆசையோடு நினைக்கும்போது, அவர்கள்‌ கடவுளாக 
அன ஓூருர்களென்று சொல்லப்படுறெது ; ஒரு பிரசங்கி 
வைராக்‌கயத்துடன்‌ பேசும்போது இதுகூட இல சமயங்களில்‌: 
விசதமாகறெது. ஆண்டவர்‌, தன்னிட வெளிவரும்‌ பிரானால்‌, 
சித்தத்தை சூக்கும சூட்டைக்கொண்டு சொளுத்துகிறது 
மட்டு மல்லாமல்‌, புத்தியை ஞான ஒளியினால்‌ தெளிவிக்கற. 
தினாுலும்‌ கூட, இந்த ஜனங்களைப்‌ பற்றியே, அவர்கள்‌ 
ஞானிகளாக்கப்படுஇிரார்களென்றும்‌ கூட சொல்லப்படுகிற து.. 

149. பரிசுத்த ஆவி ஆண்டவரே என்பதும்‌, மனிதன்‌ 
அதனால்‌ ஞானியாக்கப்படுகிற உண்மையே அது வென்பதும்‌, 
வேதத்திலுள்ள இந்த வாக்யெக்களால்‌ விசதமாகற.து. இயேசு 
சொன்ன து :--6 சத்திய ஆவியாகிய அவர்‌ வரும்போது, சகல 
சத்தியத்துக்குள்ளும்‌ உங்களை நடத்துவார்‌ $ அவர்‌ தாமே 
சுயமாய்‌ பேசாமல்‌, தாம்‌ கேள்விப்பட்டவைகள்‌ யாவையும்‌ 
சொல்லுவார்‌” (யோவா. 261/1, 18). 6 அவர்‌ என்னுடைய 
தில்‌ எடுத்து உங்களுக்கு அறிவிப்பதினால்‌, என்னை மகிமை 
படுத்துவார்‌.” (யோவா. 2071... 1. நடி, * அவர்‌ ௪டசோ 
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டும்‌ அவர்களிலும்‌ இருப்பார்‌” என்பது (யோவா, 387. 26). 
இயேசு சொன்னதாவது : கான்‌ உங்களுக்குச்‌ சொல்லுகிற 
வசனங்கள்‌ ஆவியாயும்‌ ஜீவயை மிருக்‌றது.”” (யோவா. 
71. 68). இந்த வாக்கெங்களால்‌, ஆண்டவனிடமிருந்து புறப்‌ 
படும்‌ உண்மையே பரிசுத்த ஆவி என்ற சொல்லப்படுகிற 
தென்று விசதமாகிறது ; அது, வெளிச்சத்திலிருப்பதால்‌, 
அறிவை உண்டாக்குகிறது, 


150. பரிசுத்த ஆவியின்‌ பேரில்‌ சுமத்தும்‌ ஞானம்‌ 
ஆண்டவரிடமிருந்து மனிதனில்‌ நிஜமாகவே இருக்கறது. 
ஆனால்‌, அப்படியிருந்தும்‌, ஆவிகளினிடமும்‌, தேவர்களிடவும்‌ 
-மத்தியஸ்தத்தினால்‌ உண்டாக்கப்படுகறது. ஆயினும்‌, அந்த 
மத்தியஸ்தத்தின்‌ சுடாவம்‌ இன்னும்‌ விவரிக்கப்பட முடியாது; 
தேவர்களும்‌, ஆவிகளும்‌, மனிதனைப்போல்‌ ஆண்டவனால்‌ 
ஞானமுண்டாக்கப்படுதலால்‌, அவர்கள்‌ தாங்களே சுயமாய்‌ 
ஒரு மனிதனுக்கு எந்த விதத்திலும்‌ ஞானம்‌ உண்டாக்க 
முடியாதென்று மாத்திரம்‌ காம்‌ சொல்லுகிறோம்‌ $; இந்த 
விதத்தில்‌ அவர்களுக்கு ஞானம்‌ உண்டாஇறபடியினால்‌, எல்லா 
ஞாஜனேதயமும்‌ ஆண்டவரிடமிருந்து மாத்திரம்‌ வருகிற 
தென்று ஏற்படுகிறது. ஞானியாக்கப்பட்ட ஒரு மனிதன்‌, 
ஆண்டவரிடமிருந்து மட்டும்‌ மற்றவர்களைவிட ௮இக ஞானத்‌ 
தை அடைகிற தேவர்கள்‌ மத்தியிலும்‌ அளூபிகள்‌ மத்தியிலும்‌ 
பிறகு வைக்கப்படுவதால்‌, ௮து தேவர்கள்‌ மூலமாயும்‌ ஆவி 
கள்‌ கூரலமாயும்‌ சம்பவிக்றெது, 


ஆண்டவர்‌ பிரபஞ்சத்தையும்‌, அதிலிருக்கும்‌ ஒவ்வோன்‌ 


றையும்‌, பரமஇச்சா சத்திமினிடவும்‌ பரமஞான சத்தியினிட 
வும்‌ முதல்‌ வேளிப்படூம்‌ சூரியனால்‌ சிருஷ்டித்தார்‌. 
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151. ஆண்டவரைக்‌ குறித்த புதிய எருசலேம்‌ ௩கரத்‌ 
தின்‌ சித்தாந்தம்‌ எனும்‌ நாலில்‌ காண்பித்தபடி, ஆண்டவர்‌ 
அவரோடு ஒன்னாஇறபடியினால்‌, ஆண்டவர்‌ என்கிற வார்த்‌ 
தைக்கு, பிதா என்றும்‌ திருஷ்டி கர்த்தாவேன்றும்‌ சொல்லப்‌ 
படும்‌. நித்திய சடவுள்‌ அல்லது ஏகோவா என்று அர்த்தம்‌ 
சொள்ளப்படுறெது. ஆகையினால்‌ சிறுஷ்டியைப்பற்றி பேசப்‌ 
படும்‌ பின்வரும்‌ பக்கங்களில்‌ அவரை ஆண்டவர்‌ என்று 
சொல்லப்பட்டி ருக்கிறது. 

159. முதல்‌ பாகத்தில்‌, முக்கியமாய்‌ 92, 58-வது 
பிரிவுகளில்‌ பிரபஞ்சத்திலுள்ள எல்லா பொருள்களும்‌, பரம 
இச்சா சத்தியினைலைம்‌ பரம ஞான சத்தியினாலும்‌ சிருஷ்டிக்கப்‌ 
பட்டிருக்கன்றனவென்று முழுமையும்‌ காண்பிக்கப்பட்டிருக்‌ 
இற. இங்கே இப்பொழுது இது பரம இச்சா சத்தியினிட 
மும்‌ பரம ஞான சத்தினிடமும்‌ முதல்‌ வெளிப்படும்‌ பொரு 
ளாயெ சூரியனால்‌ சம்பவிக்கெறதென்று காண்பிக்கப்படுதிறது. 
காரணங்களிலிருக்து காரியங்களையும்‌, பிறகு காரணங்களால்‌ 
காரியங்களையும்‌, அவைகளின்‌ ஒழுங்கும்‌ வரிசையிலும்‌ 
பார்க்கத்‌ தகுந்தவன்‌ எவனும்‌, அதன்‌ பத்ததியில்‌ எல்லா 
பொருள்களும்‌ அதிலிருந்து ஜீவிச்சறெபடியினால்‌, சூரியன்‌ 
சிருஷ்டியில்‌ முதன்மையான பொருளென்று நிராகரிக்க மூடி 
யாது ; அவைகள்‌ அதிலிருந்து பிழைக்கறெபடியினால்‌, அதிலி 
ருந்துகூட அவைகள்‌ உற்பத்தியாகின்றன. 

ஒருவிஷயம்‌ மற்றொன்றைக்‌ கருதி,அதை அறிவிக்கிறது. 
இம்மாதிரியாக ௮து அவைகளை உற்பத்தி செய்து நிலைக்க 
்‌ செய்தபடியினால்‌ எல்லா பொருள்களும்‌ அந்த சூரியன்‌ 
பார்வையில்‌ இருக்கின்றன ; அதன்‌ கண்பார்வையில்‌ வைப்‌ 
பது என்பது அவைகள்‌ இடைவிடாமல்‌ நிலைக்கும்‌ தன்மை 
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யில்‌ வைப்பதாகும்‌ ந அகையினால்கூட பிழைத்தலென்பது 
சதாகாலமிருத்‌ தலென்று சொல்லப்படுகிறது. சாற்றுகளின்‌ 
மூலமாய்‌ எந்தப்‌ பொருளாவது சூரியனிட இருத்தியத்திலி 
ருந்து முழுமையும்‌ நீக்கப்பட்டால்‌, அந்தப்‌ பொருள்‌ உடனே 
கலைக்கப்படும்‌ ; ஏனென்றால்‌ சுத்தம்‌ சுத்தமானதும்‌, சூரியனால்‌ 
சலனத்துள்‌ வைக்கப்பவெதுமான காற்றுகள்‌ எல்லா பொருள்‌ 
களையும்‌ சம்பந்தத்தில்‌ நிறுத்துகன்றன. பிரபஞ்சமும்‌ அதி 
லிருக்கும்‌ எல்லா பொருள்களும்‌ அர்த சூரியனால்‌ பிழைக்கிற 
படியினால்‌, அது சிருஷ்டியில்‌ முதன்மையானதென்று வி௪த 
மாகிறது. அிருஷ்டியானது சூரியனால்‌ உண்டானதாக சொல்‌ 
லப்படுகிறது. ஆனால்‌, சூரியனே ஆண்டவனால்‌ இருஷ்டிக்கப்‌ 
படுகிறபடியினால்‌, இதற்கு அருத்தம்‌ சூரியன்‌ கூறலமாக 
ஆண்டவனால்‌ சிருஷ்டிக்கப்பட்டது என்று ஏற்படுகிறது. 

158. ஆண்டவரால்‌ எல்லா பொருள்களும்‌ இருஷ்டிக்‌ 
கப்பட்ட தேவலோகத்து சூரியனென்றும்‌, ஸ்தூல லோகத்து 
சூரியன்‌ என்றும்‌ இரண்டு ஆஇத்தர்கள்‌ இருக்‌இளுர்கள்‌. 
எல்லா பொருள்களும்‌ ஸ்தூல லோகத்து சூரியன்‌ மூலமாயல்‌ 
லாமல்‌, தேவ லோகத்துச்‌ சூரியன்‌ மூலமாய்‌ ஆண்டவரால்‌ 
சிருஷ்டிக்கப்பட்டிருக்கன்றன $; எனென்றால்‌ பின்‌ சொல்லிய 
சூரியன்‌ முன்சொல்லிய சூரியனைவிட ௮.இக கீழேயிருக்கிறது; 
அது நடு தூரத்திலிருக்கெது ; அதற்கு மேலை தேவலோக 
மிருக்கிறது; அதற்குக்‌ கழே ஸ்தூலலோகமிருக்இறது; ஸ்‌.தால 
லோகத்து சூரியன்‌ தாழ்ந்த உதவிசெய்யும்படியாக இருஷ்டிக்‌ 
கப்பட்டிருக்கிறது ழ; இந்த உதவியைப்பற்றி பின்வருவஇல்‌ 
கூறப்படும்‌. 

194. விண்ணுலகத்து சூரியன்‌ பரமஇச்சா சத்தி, பரம 
ஞான சத்தியிடமிருந்து புறப்படும்‌ முூதற்பொரு ளானபடி. 
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யினாலும்‌, மேலே 92 முதல்‌ 82-வது பிரிவுகள்‌ வரையில்‌ 
காண்பித்தபடி, பரம இச்சாசத்தியிலிருந்தும்‌ பரமஞான 
சத்தியிலிருக்‌ தம்‌, எல்லா பொருள்களும்‌ உண்டாகிறபடி யினா 
வம்‌, பிரபஞ்சமும்‌ அதற்குச்‌ சேர்ந்த எல்லா பொருள்களும்‌ 
அந்த சூரியன்‌ மூ£லமாய்‌ ஆண்டால்‌ சிருஷ்டி க்கப்பட்‌. 
டன. ஒவ்வொரு இருஷ்டிக்கப்பட்ட மிகப்‌ பெரியதிலும்‌ 
சின்னஞ்‌ இறியதிலும்‌, முடி வென்றும்‌, காரணமென்றும்‌, காரிய 
மென்றும்‌ குன்று பொருள்களிருக்கின்றன. இவைகளில்லாத 
சிருஷ்டிக்கப்பட்ட பொருள்‌ யாதொன்றுமில்லை. இந்த மூன்‌ 
௮ம்‌ மிகப்பெரியதில்‌, அதாவது பிரபஞ்சத்தில்‌, பின்வரும்‌ 
ஒழுங்கில்‌ இருக்கன்றன. எல்லா பொருள்களின்‌ முடிவும்‌, 
பாம இச்சாசத்தியினிடவும்‌ பரம ஞானசத்தியினிடவும்‌, 
முதல்‌ வெளிப்படும்‌ பொருளாயிருக்கற சூரியனில்‌ இருக்‌ 
றது. எல்லா பொருள்களுக்கும்‌ காரணங்கள்‌ விண்ணுலகத்‌ 
இலிருக்கன்றன. எல்லா பொருள்களின்‌ காரியங்கள்‌ ஸ்தூல 
லோகத்திலிருக்கன்றன. ஆனால்‌ இந்த மூன்றும்‌ முதன்மை 
யான பொருள்களிலும்‌, இ றுதியான பொருள்களிலும்‌, எப்‌ 
படி.யிருக்கின்றனவென்று பின்வருவதில்‌ சொல்லப்படும்‌. 
இந்த மூன்றும்‌ இல்லாத சிறுஷ்டிக்கப்பட்ட பொருள்‌ யாதொ 
ன்றும்‌ இல்லாதபடியினால்‌, பிரபஞ்சமும்‌, அதைச்‌ சேர்ந்த 
எல்லா பொருள்களும்‌, எல்லா பொருள்களின்‌ முடிவு இருக்‌ 
இற சூரியன்‌ மூலமாய்‌ ஆண்டவரால்‌ இருஷ்டிக்கப்பட்டிருக்‌ 
இன்றனவென்று பின்தொடருகறது. 

1.55, இந்தனையிலிருந்து காலமும்‌ இடமும்‌ நீக்கினா 
லொழிய, உண்மையான திருஷ்டியான த மனோபாவனைக்குக்‌ 
கொண்டுவர முடியாது. ஆனால்‌, இவைகள்‌ நீக்கப்பட்டால்‌, 
௮.து இர௫க்கப்படலாம்‌. உன்னால்‌ கூடுமானால்‌, அல்லது 
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உன்னால்‌ கூடுமான்‌ வரையில்‌ அவைகளை நீக்கி, மனதை கால 
இடவரசைக்குட்படுத்தாத பாவனையில்‌ வைத்தால்‌, மிகப்பெரிய 
இடமும்‌ மிகச்‌ சிறிய இடமும்‌ எந்த விதத்திலும்‌ வித்தியாசப்‌ 
படாததை நீ அறிவாய்‌; அப்பொழுது, பிரபஞ்சத்தின்‌ சிருஷ்‌ 
டியைப்பற்றியும்‌, அதிலுள்ள ௮கேக பொருள்களின்‌ இருட்டி 
யைப்பற்றியும்‌, அம்மாதிரி அபிப்பிராயத்தையே நீ கொள்‌ 
வாய்‌ ; . சிருட்டிக்கப்பட்ட பொருள்களின்‌ விகர்ப்பங்கள்‌, 
தேவனாக மனிதனில்‌ முடிவற்றப்‌ பொருள்கள்‌ இருக்கிற 
தென்டிறதும்‌, அதனால்‌ அவரிடமிருந்து முதற்‌ புறப்படும்‌ 
பொருளாகிய சூரியனில்‌, எல்லையற்றப்‌ பொருள்கள்‌ இருக்கிற 
தென்கிறதும்‌ இந்த எல்லையற்ற பொருள்கள்‌ சிருஷ்டிக்‌ 
கப்பட்ட பிரபஞ்சத்தில்‌ ஒரு பிரதிமை போல இருக்கெ 
தென்டறதுமாகிய, உண்மையிலிருக்து உண்டாகிறதாகக்‌ கூட 
நீ அறிவாய்‌. அதனால்தான்‌ ' எந்த இரண்டு பொருளும்‌, எவ்‌ 
விடத்திலும்‌ ஒரே மாதிரி யிருக்கமுடியாது, கண்கள்‌ முன்‌ 
பாக, ஸ்தூல லோகத்தில்‌ இடத்துடஹும்‌, விண்ணுலகத்தில்‌ 
இடத்தின்‌ தோற்றத்திலும்‌ இருக்கிற எல்லா பொருள்களின்‌ 
பேதம்‌ அதனால்‌ உண்டாகிறது ; ௮து பொதுவானதிலும்‌, 
இறப்பான திலும்‌ இருக்கும்‌ பேதமாயிருக்கிறது;: முதற்பாகத்‌ 
இல்‌ காண்பித்தவைகள்‌ இவைகள்‌:--தேவனாஇய மனிதனில்‌. 
முடிவற்றப்‌ பொருள்கள்‌ வேருய்‌ ஒன்றென்றும்‌ (பிரிவுகள்‌ 
11-92), பிரபஞ்சத்தில்‌ எல்லா பொருள்களும்‌ பரம 
இச்சாசத்தியாலும்‌ பரமஞானசத்தியாலும்‌ சருஷ்டிக்கப்பட்ட 
தென்றும்‌, (பிரிவுகள்‌ 92, 99), சிருஷ்டிக்கப்பட்ட பிரபஞ்‌ 
சத்தில்‌ எல்லா பொருள்களும்‌ தேவனாகிய மனிதனிட இச்சா 
சத்தியையும்‌ ஞான சத்தியையும்‌ ஏற்றுக்கொள்ளப்பட்டவை 


கீளென்றும்‌, (பிரிவுகள்‌ 94 முதல்‌ 60 வரையில்‌), தெய்வமா 
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னது இடவரைக்குட்பட்டதல்லவென்றும்‌ (பிரிவு 7--10)) 
தெப்வமானஅு இடவரைக்குட்படாமல்‌, எல்லா இடங்களை 
யும்‌' நிறைந்திருக்கறதென்றும்‌, (பிரிவுகள்‌ 069 முதல்‌ 72 
வரையில்‌), மிகப்‌ பெரியதிலும்‌ சின்னஞ்‌ சிறியதிலும்‌ தெய்‌ 
வம்‌ ஒரேமாதிரி யிருக்றெதென்றும்‌ (பிரிவுகள்‌ 77 முதல்‌ 88 
வரையில்‌) அங்கே காண்பிக்கப்பட்டிருக்கின்றன. 

156. பிரபஞ்சத்தினிட மும்‌, அதிலுள்ள எல்லா பொருள்‌ 
களிடமும்‌, சிருட்டியானது, இடத்துக்கு இடமும்‌ அல்லது 
காலத்‌ தூக்குஃ்சாலமும்‌, இவ்விதமாய்‌ படி.ப்படியாயும்‌ தேற்றமா 
பும்‌ உண்டாக்கப்படாமல்‌, நித்தியமான இதிலிருந்தும்‌ முடிவற்ற 
இதிலிருந்தும்‌ உண்டாக்கப்பட்டதாக சொல்லப்படும்‌. அப்படி. 
உண்டர்குதல்‌, அவ்வித பொருளில்லாதபடியினால்‌, காலத்தின்‌ 
த்‌ திபத்‌தலிருந்தல்ல. ஆனால்‌, தெய்வமேயாஇறபடியால்‌ கால்‌ 
மற்ற நித்தியத்‌திலிருந்து சம்பவி3இறது; மறுபடியும்‌ அவ்வித 
பொருள்‌ இல்லாதபடி.யினால்‌, இடத்தின்‌ முடிவின்மையிலிருந்‌ 
தல்ல, ஆனால்‌ தெய்வத்தைப்போன்றே இருக்றெ இடமத்த முடி 
வின்மையிலிருந்து சம்பவிக்தெது. ஸ்‌தால வெளிச்சத்திலுள்ள 
சிந்தனைகளின்‌ பாவனைக்கு இந்த பொருள்கள்‌ மேற்படுகற 
தென்றும்‌, ஆனால்‌ இது கால இடவரைக்குட்படாதபடியினால்‌, 
சூட்சம ஒளியிலுள்ள சிந்தனைகளின்‌ பாவனைகளுக்கு ஆவை 
கள்‌ மேற்படுதிறஇல்லையென்றும்‌, எனக்குத்‌ தெரியும்‌. உண்மை 
யில்‌ அவைகள்‌ ஸ்‌.தூல ஒளியிலுள்ள பாவனைகளுக்கு முழுமை 
யும்‌ மேற்படுகற இல்லை ; எனென்றால்‌, இடத்தின்‌ தேடிவின்மை 
என்பது இடையாதென்று சொன்னால்‌, ஒவ்வொருவனும்‌ அறி 
விலிருந்து இதை ஆமோதிக்கிறான்‌; இது காலத்தின்‌ மடி 
வின்மையாயிருப்பதால்‌, நித்தியத்துடனும்‌ விஷயம்‌ அமர 
இிரியே. -நித்தியத்துக்கு என்று நீ சொன்னால்‌, இது காலத்‌ 
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னின்று இர௫க்கப்படுறெது, ஆனால்‌ காலம்‌ நீக்கப்பட்டால்‌: 
ஓழிய மித்தியத்திலிருந்து என்பது இர௫க்கப்படுகிறஇல்லை. 

ஸ்தூல லோகத்து சூரியன்‌ நீர்மலமான ரெருப்பாயிருக்‌. 
கிறது, ஆகையினால்‌ உயிரற்றதாயிருக்கிறது, பிரகிருதி அந்த 
சூரியனிடமிருந்து உற்பத்தியானபடியினால்‌, உயிரற்றதாயிருக்‌ 
கிறது. 

167. ஸ்தால லோகத்து சூரியன்‌ முழுமையும்‌ உயிரற்ற 
தாயும்‌, விண்ணுலகத்து சூரியன்‌ உயிருள்ளதாயு மிருப்பதால்‌, 
சருஷ்டியையே ஸ்தூலலோகத்‌.து சூரியன்‌ செய்ததாக அதற்கு 
எவ்விதத்திலும்‌ ஆரோபிக்க முடியாது. ஆனால்‌ எல்லாம்‌ 
விண்ணுலகத்து சூரியனுக்கு ஆரோபிக்கலாம்‌. ஏனென்றால்‌, 
௮.து பசம இச்சாசத்தியினிடமும்‌, பரம ஞானசத்தியினிட 
மூம்‌ முதல்‌ புறப்படும்‌ பொருளாயிருக்கறது; உயிரற்றது 
சுயமாய்‌ யாதொன்றையும்‌ செய்யமுடியாது, ஆனால்‌ ஆது 
சேட்டிக்கப்படுகிறது. ஆகையினால்‌ சிருட்டியின்‌ எந்த பொரு. 
ளையும்‌ அதற்கு ஆரோபித்தல்‌, கம்மாளன்‌ செய்யப்பட்ட 
வேலையை ௮வன்‌ கைகளினால்‌ உபயோகப்படுத்தப்படுறெ 
ஆயுதத்திற்கு ஆசோபித்தல்‌ போலிருக்கிறது.ஸ்‌தூலலோகத்து: 
சூரியன்‌, எல்லா உயிரும்‌ நீக்கப்பட்ட நிர்மல நெருப்பாயிருக்‌ 
இறது; ஆனால்‌ விண்ணுலகத்து சூரியனோ தெய்வ உயிரிருக்‌ 
கப்பட்ட நெருப்பாயிருக்கெறது. ஸ்தூல லோகத்து சூரிய 
னிட நெருப்பைப்பற்றியும்‌, ' விண்ணுலகத்து சூரியனிட. 
நெருப்பைப்பற்றியும்‌, தேவதாசம்பந்தமான அபிப்பிராயம்‌: 
தெய்வஉயிர்‌ விண்ணுலகத்து சூரியனிட நெருப்பில்‌ உள்ளுக்‌ 
குள்ளாயும்‌, ஆனால்‌, ஸதால லோகத்து சூரியனிட நெருப்பில்‌ 
(வெளியிலேயும்‌ இருக்கிறதென்பதாகும்‌. இதிலிருந்து ஸ்தூல 
. சூரியன்‌ சக்தி தன்னிடமே இருந்தல்லாமல்‌, விண்ணுலகத்து: 
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சூரியனிடமிருந்து புறப்படும்‌ உயிருள்ள சக்‌ இயிலிருந்து 
உண்டாகிறதென்ற விசதமாகறது, ஆகையினால்‌ அந்த 
சூரியனிட உயிருள்ள சக்தி நீக்கப்பட்டால்‌, ஸ்‌.தூல சூரியன்‌ 
பங்கப்படும்‌. ஆகையால்தான்‌ கடவுளை ஆராதனை செய்யும்‌ 
எல்லா முறைகளிலும்‌, சூரியனை பூசனை செய்தலானது, அந்த 
சூரியனைப்‌ போல?வ ஆன உயிரற்றதாயிருப்பதினால்‌, மிகவும்‌ 
தாழ்ந்ததாயிருக்றெது ; ஆகையினால்‌ வேதத்தில்‌ ௮ந்த ஆசா 
,தனையை அருவருப்பு என்று சொல்லப்ப௫கறது. 

158. ஸ்தால லோகத்து சூரியன்‌ நிர்மல நெருப்பா 
பிருப்பதால்‌, அதனால்‌ உயிரற்றதாயிருப்பதால்‌, அதிலிருந்து 
வெளிப்படும்‌ சூடும்‌ கூட உயிரற்ற சூடாயிருக்கிறது ந அம்‌ 
மாதிரியே அஇலிருந்து புறப்படும்‌ ஒளியும்‌ உயிரற்றதாயிருக்‌ 
இறத. (1560) எனும்‌ சூக்குமகாற்றென்றும்‌, காற்றென்றும்‌ 
சொல்லப்படுவதும்‌, அந்த சூரியனிட சூட்டையும்‌ ஒளியையும்‌ 
தன்னில்‌ பெற்றுக்கொண்டு, எடுத்துக்கொண்டு போகிறது 
மாயே காற்றுகள்‌ கூட, உயிரற்றவைகளாயிருக்கன்றன. 
இவைகள்‌ உயிரற்றவைகளாயிருப்பதால்‌ காற்றுகளுக்கு 
8ழிருக்கெறதும்‌, பூமிகளென்று சொல்லப்படுவதுமாகய பூமி 
யின்‌ மேல்புறத்‌ துக்கு பொதுவாயும்‌ சிறப்பாயும்‌ சேர்ந்த 
எல்லா பொருள்களும்‌, உயிரற்றவைசளா யிருக்கின்றன. அப்‌ 
படி. யிருந்தாலும்‌, இந்த பொருள்கள்‌ முழுமையும்‌, விண்ணு 
லகத்து. சூரியனிடமிருந்து புறப்பட்டு பாய்கிற பரமார்த்த 
பொருள்களால்‌ சூழப்பட்டிருக்கன்றன. அப்படி. அவைகள்‌ 
சூழப்பட்டால்‌ ஒழிய, பூமிகள்‌ சேட்டிக்காது, செடி. களாயிருக்‌ 
இற உபயோகங்களின்‌ உருவங்களையாவது அல்லது பிராணிக 
ளாயிருக்கிற உயிருள்ள உருவங்களையாவது உற்பத்தி செய்‌ 
திருக்க மாட்டாது ; இதுவுமல்லாமல்‌, மனிதன்‌ இருக்கிறதும்‌ 
ஜீவிக்கிறதுமான பொருள்களைக்‌ கொடுக்கவும்‌ மாட்டாது, 
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159, பிரஇருதியானது அந்த சூரியனிடமிருந்து ஆரம்‌ 
பிக்றெபடி யினாலும்‌, ௮ திலிருந்து நிலைக்கெதும்‌ பிழைக்கிறது 
மான்‌ எல்லாம்‌ ஸ்தூலமென்று சொல்லப்படுறெபடியினா 
ம்‌, பிரருதியானது அதற்கு சேர்ந்த பொதுவானதும்‌ 
இறெப்பானதுமான எல்லா பொருள்களோடும்‌, உயிரற்றவை 
களென்று ஏற்படுகிறது. மனிதனிலும்‌ பிராணிகளிலும்‌ பிர 
இருதி நிஜமாகவே உயிருள்ளதாக தோன்‌ றஇறது, ஆனால்‌ ௮௧ 
னுடன்‌ இருந்து ௮தை சேட்டிக்கும்‌ உயிரினால்‌ இது: சம்‌ 
பவிக்கிறது. 

160. பூமிகளை உருவாக்குகிற பிரஇருதியின்‌ தாழ்ந்த 
பொருள்களை உயிரற்றவைகளா யிருக்கிறபடியா லும்‌, அன்பி 
னிடமும்‌ இந்தனைகளிடமும்‌ நிலைமைகளுக்குத்‌ தக்கபடி, விண்‌ 
ணுலகத்தில்போல மாற்றக்கூடியதாயும்‌, நானாவிதமாயும்‌ இல்‌ 
ல்மல்‌, மாற்றக்கூடாததாகவும்‌ ஸ்திரமான தாயுமிருப்பதாலம்‌, 
பிரகிருதியில்‌ இடங்களும்‌, இடங்களின்‌ தூரங்களு மிருச்‌ 
இன்றன. இருட்டியானது அங்கே நின்றுவிட்டு அசலனத்தில்‌ 
'இருக்கிறபடி.யினால்‌, இவைகள்‌ எல்லாம்‌ அப்படியிருக்கன்‌ 
(றன. ஆகையினால்‌ இடங்கள்‌ என்பவை பிர௫ருதிக்குச்‌ 'சொர்‌ 
தீமானவையென்‌.று விசதமாகிறது ; பிரஇருதியில்‌ இடங்களா 
னது உயிரின்‌ நிலைமைகளுக்குத்‌ தக்கபடி விண்‌ லத்தில்‌ 
போல, இடங்கள்‌ தோற்றங்களாக இல்லாதபடி£யினால்‌,, அவை 
களும்கூட உயிரற்றவைகளென்று சொல்லலாம்‌ கயா. 

161. காலங்கள்‌ அம்மாதிரியே இட்டமானதாயும்‌ 
எப்பொழுது மிருப்பதாயும்‌ இருப்பதால்‌, அவைகள்‌ கூட 
பிரஇிருதிக்கு சொந்தமானவை. இம்மா இரியாக, ஒருரளின்‌ 
நீட்டு, எப்பொழுதும்‌ இருவத்திகான்கு மணிகளாகவும்‌, ஒரு 
வன்பு நீட்டு. எப்பொழுதும்‌ முன்னூத்தி அறுபத்தி 
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ஐந்தேகால்‌ காட்களாகவும்‌ இருக்கின்றன. காலங்களை வேறு 
படுத்துறெ ஒளியினிடவும்‌, இருட்டி னிடவும்‌, சூரியனிடவும்‌, 
குளிரினிடவும்‌, நிலை்மைகளே இரும்பிவருவதில்‌ ஸ்திரமாயும்‌ 
கூட இருக்கின்றன. தினமும்‌ இரும்பிவருகிற நிலைமைகள்‌, 
காலையும்‌,மத்தியானமும்‌,மாலையும்‌ இரவுமாயிருக்கின்றன. வரு 
ஷந்தோறும்‌ இரும்பிவருற நிலைமைகள்‌, வசந்த காலமும்‌, 
கோடை காலமும்‌, இலையுதிர்‌ காலமும்‌, மாரி காலமுமாயி 
ருக்கன்றன. வருஷத்தின்‌ மாறுதல்கள்‌ நாட்களைக்கூட மாறும்‌ 
படி செய்்றன. இவைகள்‌ எல்லாம்‌ ்‌. விண்ணுலூல்‌ 
போல்‌ உயிரின்‌ நிலைமைகளாயில்லாதபடியினால்‌, உயிரற்றவை 
களாகவும்‌ கூட இருக்கின்றன 5; எனென்றால்‌, விண்ணாலகத்‌ 
தில்‌ தொடர்ச்சியான ஒளியும்‌; தொடர்ச்சியான சூடும்‌ இருக்‌ 
இன்றன. ஒளியானது, தேவர்களிலிருக்கும்‌ ஞான நிலைமைக்‌ 
கும்‌, சூடு அவர்களிலிருக்கும்‌ அன்பின்‌ நிலைமைக்கும்‌ -ஓத்தி 
ருக்கின்றன $ அதனால்‌ அவர்களிட நிலைமைகள்‌ உயிருள்ள 
நிலைகளாயிருக்கன்றன. ர 

- 102. ஒவ்வொன்றையும்‌ பிரஇருஇக்கு ஆசோபிக்கிறவர்‌ 
களின்‌ பேதமையை இவைகளிலிருக்து அறிந்து கொள்ளலாம்‌. 
பிரஇருஇக்கு அனுகூலமாக ஊர்ஜிதப்பட்டவர்கள்‌, தங்களிட 
உள்ளங்களை பிரகுருஇக்கு மேலே ஏற்ற இனி: விரும்பாதபடி 
அவ்வித நிலைமையில்‌ தாங்களே வந்இருக்கருர்கள்‌ ழ அதனால்‌. 
அவர்களிட உள்ளங்கள்‌ மேலே மூடப்பட்டு, கீழே திறக்கப்‌ 
பட்டிருக்்றன. ஒரு மனிதன்‌ இம்மாஇரியாக இந்திரிய 
சம்பந்கமான ஸ்தாலமானாவனாகை அதாவது பரமார்த்தமாய்‌ 
உயிரற்றவனாஇருன்‌ ) பிறகு, சரீரத்தின்‌ இந்திரியங்களிலிரு 
ந்து அல்லது உலகத்திலிருந்து இந்திரியங்கள்‌ மூ£லமாய்‌, 
்‌ தான்‌.அடைந்த பொருள்களிலிருந்து மாத்திரம்‌ அவன்‌ அப்‌ 
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பொழுது நினைக்கிறபடியினால்‌, அவன்‌, இருதயத்திஃலை கூட 
கடவுளை இல்லை என்றான்‌. பிறகு, சுவர்க்கத்துடன்‌ 
சேர்க்கை உடைந்து போவதால்‌ ஈரகத்துடன்‌ சேர்க்கை உண்‌ 
டாகிறது ; அப்பொழுது நினைக்கும்‌ மனோசைக்தியும்‌ இச்சிக்‌ 
கும்‌ மனேசைக்கியும்‌ மாத்திரம்‌ நிற்நிறது ; நினைக்கும்‌ மனோ 
சக்தி ஞானவிஏட்டத்திலிருந்தும்‌, இச்சிக்கும்‌ மனேசைக்தி 
சுதந்திரத்திலிருந்தும்‌ வருறது ; அந்த இரண்டு மனோ 
சக்திகளையும்‌ ஒவ்வொரு மனிதனும்‌ உடைத்தாயிருக்கிளான்‌) 
அவைகள்‌ நீக்கப்படுதிறதில்லை. பிசாசுகளுக்கும்‌ கூட இரண்டு 
சக்திகளும்‌ தேவர்களைப்போல்‌ சமமாய்‌ இருக்கின்‌ 
றன; பிசாசுகள்‌ உன்மத்தர்களாகவும்‌ தீங்குசெய்யவும்‌ 
அவைகளை உபயோகப்படுத்துன்றன. ஆனால்‌ தேவர்கள்‌ 
அவைகள்‌ ஞான முள்ளவர்களாகவும்‌ ஈன்மை செய்யவும்‌ உப 
யோகப்படுத்துஇரர்கள்‌. 

ஒன்று உயிருள்ளதும்‌, மற்றது உயிரில்லாததுமான 
இரண்டூ ஆதித்தர்‌ இல்லாமல்‌ எந்த சிருட்டியும்‌ உண்டாகாது. 

108. பொதுவாக பிரபஞ்சமான.து, விண்ணுலமென்‌ 
௮ம்‌ மண்ணுலகமென்றும்‌ இரண்டு உலகங்களாக விசேஷித்‌ 
தநியப்படுகின்றன. விண்ணுலகத்தில்‌ தேவர்களும்‌ ஆவிகளு 
மிருக்கிறார்கள்‌ ழ மண்ணுலகத்தில்‌ மனிதர்களிருக்இருர்கள்‌. 
இந்த இரண்டு உலகங்களும்‌ புறம்பான உருவத்தில்‌ வரை 
யறுக்க முடியாதபடி அவ்வளவு முழுமையும்‌ ஓப்பானதா 
யிருக்கின்றன; ஆனால்‌ உள்ளான வடிவத்தில்‌ அவைகள்‌ முழு 
மையும்‌ பேதமாயிருக்கன்றன. மேல்‌ சொல்லியபடி தேவர்க 
ளென்றும்‌ அவிகளென்றும்‌ சொல்லப்பட்ட விண்ணுலகத்தி 
லிருக்கும்‌ மனிதர்களே அசரீர மானவர்களா யிருக்இளூர்‌ 


கள்‌. அவர்கள்‌ அசரீரமானவர்களானபடியினால்‌, அவர்கள்‌” 
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சூட்சுமமாய்‌ நினைத்து, சூட்சுமமாய்‌ பேசுஇரர்கள்‌. ஆனால்‌, 
ஸ்தால லோகத்திலுள்ள மனிதர்கள்‌ ஜடமானவர்கள்‌, ஆகை 
யினால்‌ அவர்கள்‌ ஸ்‌தாலமாய்‌ நினைத்து ஸ்‌தாலமாய்‌ பேசுகிறூர்‌ 
கள்‌; சூட்சும சிந்தனைக்கும்‌ பேச்சுக்கும்‌, ஸ்தூல இந்தனைக்கும்‌ 
பேச்சுக்கும்‌ பொதுவானது ஒன்றுமில்லை. இதனால்‌, விண்‌ 
ணுலகமும்‌ மண்‌ ணுலகமுமாகிய இந்த இசண்டு உலகங்களும்‌, 
எவ்விதத்திலும்‌ சேர்ந்திருக்கக்‌ கூடாதபடி, ஒன்றுக்கொன்று 
முழுமையும்‌ வேழுயிருக்கன்றனவென்று விசதமாகிறது. 

164. இந்த இரண்டு உலகங்களும்‌ இவ்விதமாக வேரு 
யிருப்பதால்‌, பரமார்த்த பொருள்கள்‌ உற்பத்தியாகிற ஒன்‌ 
அம்‌, ஸ்‌.தாலமான பொருள்கள்‌ உ ற்பத்தியாறற மற்றதுமாயெ 
இண்டு ஆதித்தர்‌ இருக்கவேண்டியது அவ௫ியமாயிருக்கிறது. 
எல்லா பரமார்த்த பொருள்களும்‌ தங்கள்‌ உற்பத்தியில்‌ உயி 
ருள்ளதாயிருக்றெபடியினாலும்‌, எல்லா ஸ்‌தூலப்‌ பொருள்க 
ளும்‌ அதன்‌ உற்பத்தியினால்‌ உயிரில்லாதவைகளாயிருக்கிற 
படியினாலும்‌, ஆதித்தர்‌ உற்பத்திஸ்தானங்களானபடியினாலும்‌, 
ஒரு ஆஇத்தன்‌ உயிருள்ளதென்றும்‌, மற்ற ஆதித்தன்‌ உயிரற்ற 
தென்றும்‌ ஏற்படுதறது; அதனுடன்‌ உயிரற்ற சூரியனே; 
உயிருள்ள சூரியன்‌ மூலமாய்‌ ஆண்டவனால்‌ இருட்டி க்கப்படு 
இறதென்றும்‌ ஏற்படுஇிதது. 

165. இ அதியானவைகளில்‌, எல்லா பொருள்களும்‌ 
ஸ்திரமாயும்‌, இட்டமாயும்‌, நிரந்தரமாயும்‌ இருக்கும்‌, இந்தத்‌ 
காரண த்தினால்‌, ஸ்திரமாயும்‌ என்று மிருக்கவும்‌ கூடிய உள்‌ 
பொருள்கள்‌ தோன்‌ ும்படி யாகவும்‌, ஒர்‌ உயிரில்லாத சூரியன்‌ 
இருட்டிக்கப்பட்டது. சருட்டியின்‌ அஸ்திவாரம்‌ இதுதான்‌, 
வேறொன்றுமில்லை. இவ்விதமான பொருள்கள்‌, அதிலும்‌, 
அஇன்பேரிலும்‌, அதைச்‌ சுற்றிலுமிருக்கெ நீரும்‌ நிலமும்‌ 
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சேர்ந்துள்ள பூகோளம்‌ ஒரு அஸ்திவாரத்தைப்போலவும்‌, 
அகாய விரிவைப்போலவு மிருக்கறது ழ; ஏனென்றால்‌, அதில்‌ 
எல்லா பொருள்களும்‌ முடிஇறதும்‌, அதின்பேரில்‌ அவைகள்‌ 
தங்குகிறதுமான ௮௮ கடைசி வேலையாயிருக்கறது. இருட்‌ 
டியின்‌ முடிவுகளாஇிய காரியங்கள்‌ உண்டாஇிற கருப்பாசயம்‌ 
போலக்‌ கூட அது இருக்றெதென்று பின்‌ வருவதில்‌ காண்‌ 
பிக்கப்படும்‌, 

166. எல்லா பொருள்களும்‌ உயிருள்ள சூரியன்‌ மூல 
மாய்‌ ஆண்டவனால்‌ சிருட்டிக்கப்பட்டதென்பதும்‌, உயிரில்லாச 
சூரியனால்‌ ஓன்றும்‌ இருஷ்டிக்கப்படவில்லை என்பதும்‌, உயி 
ரூள்ள பொருள்‌ உயிரில்லாக பொருளை தன்னுடன்‌ இணங்க 
ஒழுங்குபடுத்தி, அதன்‌ முடிவுகளா௫ய உபயோகங்களுக்காக 
உருவாக்குகிற தென்றெதிலிருந்தும்‌, ஆனால்‌ இதற்கு மாருய்‌ 
அப்படி இல்லையென்கிறதிலிருந்தும்‌ விசதமாகறது. எல்லா 
பொருள்களும்‌ பிரஇருதியிலிருக்து உண்டாறெதென்றும்‌, 
உயிர்கூட அதிலிருந்து வருறதென்றும்‌, விவேகமில்லாத 
வன்‌ மட்டும்‌ நினைக்கக்கூடும்‌ 5; இவ்விதம்‌ நினைக்கும்‌ : எவனுக்‌ 
கும்‌ உயிர்‌ என்னவென்று தெரியாது, பிரஇருஇயே தன்‌ 
னில்‌ தானே முழுமையும்‌ அசேதனமானதால்‌, எந்த விதத்தி 
௮ம்‌ ௮து உயிரை உருவாக்க மாட்டாது. உயிரில்லாத 
பொருள்‌ உயிருள்ள பொருள்பேரில்‌ செயப்படுதறதும்‌, 
அல்லது உயிரில்லாத சக்த உயிருள்ள சக்தியின்பேரில்‌ செயல்‌ 
படுகறைதும்‌, அல்லது அதேவாஇிற, ஸ்‌.தூலமானது சூக்கும. 
மானதின்பேரில்‌ செயல்படுகறதம்‌, ஒழுங்குக்கு முழுமை 
யும்‌ எதிரிடையாயிருக்றெ.௮. ஆகையினால்‌ ௮ அப்படி செய்‌ 
இற்தென்று நினைத்தல்‌, சரியான அறிவின்‌ வெளிச்சத்திற்கு 
எ.திரிடையா. யிருக்கிறது. உயிரில்லாத அல்லது ஜடப்பொருள்‌ 


சிவ சூரியன்‌ ்‌ 1509 


புறம்பான காரணங்களால்‌, நிஜமாக பலவிதத்தில்‌ மாற்றப்பட 
லாம்‌. அப்படியிருந்தாலும்‌, அது உயிர்பேரில்‌ செயல்படாது. 
ஆனால்‌ செய்விக்கப்பட்ட வடிவத்தின்‌ எந்த வேறுபாடுக்கும்‌ 
தக்கபடி, உயிரானது அ.தின்பேரில்‌ செயல்படுகிறது. ஆன்மா 
வின்‌ பரமார்த்த தொழில்களில்‌ புகும்‌ ஜடமான உட்பெருக்கு, 
களுக்கும்‌ விஷயம்‌ அம்மாதிரியே; அத முடியாதபடியினால்‌, 
இது நடக்றெதில்லை என்று எல்லாருக்கும்‌ நன்ளாப்த்‌ தெரிந்‌ 
திருக்கிறது. 

சிருஷ்டியின்‌ முடிவு இறுதியானவைகளில்‌ நிற்கிறது, 
இந்த முடிவு, எல்லா போரள்களும்‌ சிருஷ்டிக்கர்த்தாவிடம்‌ 
திரும்பவேண்டூமேன்பதும்‌, ஐக்கிய முண்டாக வேண்டூமேன்‌ 
பதாயுமிருக்கிறது. 

(67. முதலில்‌ முடிவுகளைப்பற்றி லது  டல்வில்ட 
வேண்டும்‌. முதல்‌ முடிவென்றும்‌ இடை முடிவென்றும்‌ கடை. 
முடிவென்றும்‌ சொல்லப்பட்ட இரமப்படி வரும்‌ மூன்றா 
பொருள்களிருக்‌ன்றன; அவைகளை முடிவென்றும்‌, காரண 
மென்றும்‌, காரியமென்.றம்கூடட சொல்லப்படுசன்றன. ஓவ்‌: 
வொருபொருளிலும்‌,௮து ஒரு பொருளாயிருக்கும்பொருட்டு, 
இந்த மூன்றும்‌ இருக்கவேண்டும்‌. எனென்னால்‌, ஒருழுதல்‌ 
முடிவு இடை மூடிவு இல்லாமலும்‌, அதே காலத்தில்‌ ஒரு 
கடை முடிவு இல்லாமலும்‌ இருக்கமுடியாது $ அல்லது 
அதே அருத்தமாகறெபடி, காரணமும்‌ காரியமுமில்லாமல்‌, 
முடிவுமாத்தாரம்‌ இருக்க முடியாது. மேலும்‌, தான்‌ உற்பத்தி' 
யாகும்‌ முடி.வில்லாமலும்‌ தான்‌ இருக்கும்‌ காரிய மில்லாம 
அம்‌, காரணம்‌ மாத்திரம்‌ இருக்கமுடியாது ; காரியமட்டும்‌, 
அதாவது காரணமும்‌ முடிவும்‌ இல்லாத காரியம்‌ மட்டும்‌: 
இருக்கமுடியாது, காரிய மில்லாமல்‌, அதாவது ஒருகாரியத்தி 


140 பதி பசு பாச விளக்கம்‌ 


லிருந்து பிரிக்கப்பட்டிருக்கற ஒரு முடிவு, இருக்கும்‌ பொரு 
ளல்ல வென்பதையும்‌, ஆகையினால்‌ ஒருவார்த்தையாக மாத்‌ 
தரம்‌ இருக்கிறதென்பதையும்‌ இிந்தித்தால்‌, இது அப்‌ 
படி. இருக்கறதென்பதை அறிந்துகொள்ளலாம்‌. இம்மாதிரி 
யாக ஒரு முடிவானது, நிஜமாக அது ஒரு முடிவாக 
இருக்கும்‌ பொருட்டு, முடிவுபெற3வண்டும்‌. அது ஒரு 
முடிவாயிருப்பதால்‌, முதலில்‌ முடிவு என்று சொல்லப்படுகிற 
அதன்‌ காரியத்தில்‌ ௮து முடிவுக்கு வருகிறது. சேட்டிக்கும்‌ 
'பொருள்‌ அல்லது வல்லமையுள்ள பொருள்‌ சுயமாய்‌ இருக்‌ 
இறதாகத்‌ தோன்றுறெது $ ஆனால்‌, அது காரியத்திலிருக்கிற 
'தென்றறை உண்மையிலிருந்து உண்டாதிற இது ஒரு தோற்‌ 
மாயிருக்றெது; ஆனால்‌ ௮.து காரியத்திலிருந்து பிரிக்கப்பட்‌ 
டால்‌, ஒரு நொடிநேோரத்தில்‌ மறைபடுறஅ. முடிவு, காரணம்‌; 
காரியம்‌, என்ற மூன்றும்‌ ஒவ்வொரு பொருளிலும்‌, அது 
ஒரு பொருளாக வேண்டுமானால்‌, இருக்கவேண்டும்‌, 

168. மேலும்‌, முடிவு என்பது, காரணத்தில்‌ எல்லா 
மாயும்‌, அதனுடன்‌ காரியத்தில்‌ எல்லாமாயும்‌ இருக்கிற 
'தென்று தெரிக்திருக்கவேண்டும்‌; அதனால்‌ தான்‌ முடிவு என்‌ 
பதும்‌, காரணமென்பதும்‌, காரியமென்பதும்‌ முதல்‌ முடிவென்‌ 
௮ம்‌, இடைமுடி வென்றும்‌, கடைமுடி வென்றும்‌ சொல்லப்‌ 
படுகின்றன. ஆனால்‌, முடிவென்பது காரணத்தில்‌ எல்லாமா 
யிருக்க, அந்த முடிவுநிற்க, அந்த முடிவிலிருந்து ஏதாகிலும்‌ 
கொஞ்சம்‌ இருக்கவேண்டும்‌. காரியத்தில்‌ ௮து எல்லாமா 
யிருக்க, முடிவானது அதில்‌ நிற்க, காரணத்தின்கயலமாய்‌ முடி. 
விலிருந்து, ஏதாகிலும்‌ கொஞ்சம்‌ இருக்கவேண்டும்‌. ஏனென்‌ 
ரூல்‌ முடிவென்பது சுயமாய்‌ தனியே இருக்கமுடியாது. 
அதற்கு சேர்ந்த ஒவ்வொன்றும்‌ சம்பந்தப்பட்ட. வரையில்‌ 
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௮. அ திலிருந்து, கடைசியில்‌ ஜீவிக்றெவரையில்‌ சேட்டிக்க, 
சுயமாய்‌ நிலைகறெ ஏதோ ஒன்றில்‌ ௮து இருக்க வேண்டும்‌. 
அது எதில்‌ ஜீவிக்கெற?தோ ௮.து காரியமென்றை இறுதியான 
முடி வாயிருக்கிறது. 

169. இதந்த மூன்று பொருள்களும்‌, அதாவது முடிவு. 
காரணம்‌, காரியம்‌ என்பவைகள்‌ இிருஷ்டிக்கப்பட்ட பிரபஞ்‌ 
சத்தில்‌, மிக பெரியதிலும்‌ மிக சறியதிலும்‌, இரண்டிலும்‌ 
இருக்கின்றன. இந்த மூன்றும்‌, சதாகாலம்‌ ஆண்டவனா. 
யிருக்கிற இருட்டிகர்த்தாவாகய கடவுளிடத்தில்‌ இருக்‌ 
இறபடியினால்‌, இருட்டிக்கப்பட்ட பிரபஞ்சத்தில்‌ மிகவும்‌. 
பெரியதிலும்‌ சின்னஞ்‌ நிறியதிலும்‌ இந்த மூன்றும்‌. 
இருக்கன்றன. ஆனால்‌ அவர்‌ முடிவற்றவரா யிருக்கிறபடி, 
யினைம்‌, முடிவற்ற பொருள்கள்‌ முடிவற்றவரிடத்தில்‌, 17 
முதல்‌ 22 வது பிரிவு வரையில்‌ மேல்‌ சொல்லியபடி வேறாக 
ஒன்றாயிருக்றெபடி.யினாலும்‌, அவரிடத்திலிருக்கும்‌ இந்த 
மூன்றும்‌, அவரிடமிருக்கும்‌ முடி.வ ற்ற பொருள்களும்‌ வேராக 
ஒன்றாயிருக்க்றன. அதனால்தான்‌, அவரிட சொருூபத்தி: 
லிருந்து இருஷ்டிக்கப்பட்டதும்‌, உபயோகங்களை யோகூக்குக்‌ 
கால்‌ ௮வரிட பிரதிமையாயிருக்கிறதுமான பிரபஞ்சமான ௮, 
பொதுவாகவும்‌ சிறப்பாகவும்‌ அதைச்‌ சேர்ந்த எல்லாபொருள்‌ 
களிலும்‌, இந்த மூன்றையும்‌ உடைத்தாயிருக்கிறது. 

170. இருஷ்டிகர்த்தாவும்‌, பிரபஞ்சமும்‌, சதாகாலம்‌ 
ஐக்யெப்பட வேண்டுமென்பது, இருஷ்டியிலுள்ள எல்லாப்‌: 
பொருள்களின்‌ முழு சங்கற்பமாயிருக்கறது. அவரிட தெய்‌ 
வத்தன்மை தன்னிலேயே யிருப்பதுபோல இருக்கவும்‌, அவ்‌ 
விதமாக அதில்‌ ௮ வூக்கவும்‌ பதார்த்தங்கள்‌ இருந்தா 


லொழிய இது முடியாது. இந்த பதார்த்தங்கள்‌ அவரிட. 
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இருப்பிடங்களாகவும்‌, மாளிகைகளாகவும்‌ இருக்கவேண்டு 
மானால்‌, அவரிட அன்பையும்‌ ஞானத்தையும்‌ தாங்களே 
ஏற்றக்கொள்பவர்களாயிருக்க வேண்டும்‌; இம்மாதிரியாக, 
தாங்களே, கிருஷ்டி௰ர்த்தாவசையில்‌ உயர்க்திக்கொள்ளக்‌ 
கூடியவர்களாகவும்‌, தாங்களை அவரோடு ஐம்தியமாஇறவர்‌ 
களாகவும்‌ அவைகள்‌ இருக்கவேண்டும்‌. இந்த பாரஸ்பாம்‌ 
இல்லாவிட்டால்‌, எந்த ஐக்கயெழும்‌ உண்டாகாது. தாமாக 
தாக்களே உயர்த்திக்கொண்டு, ஓஐக்கயப்பட சக்தியுள்ள 
மனிதர்கள்‌ இந்த பதார்த்தங்களா யிருக்கிறார்கள்‌. மனி 
தர்கள்‌ அவ்வித பொருள்சளென்பதும்‌, அவர்கள்‌ தாமாகவே 
தெய்வத்தை ஏற்.றுக்கொள்பவர்களென்பதம்‌ மேலை ௮ேக 
தடவைகளில்‌ காண்பிக்கப்பட்டிருக்றெ.௫, இந்த ஐக்இயத்‌ 
தின்‌ மூலமாய்‌, ஆண்டவர்‌ தானே சிருட்டித்த ஒவ்வொரு 
பொருளிலும்‌ இருக்கிறார்‌. ஏனென்றால்‌ எல்லாம்‌ முடிவாய்‌ 
மனிதனுக்காக இருட்டிக்கப்பட்டது. ஆகையினால்‌, அிருட்‌ 
டிக்கப்பட்ட எல்லா பொருள்களின்‌ உபயோகங்கள்‌, கடைசி 
யான பொருள்களிலிருந்து மனிதன்‌ வரையி ௮ம்‌, மனிதன்‌ 
மூலமாய்‌, தாங்கள்‌ உற்பத்‌ தியாகற சிருட்டி கர்த்தாவாயை 
கடவுள்‌ வரையில்‌ மேலே 68 முசல்‌ 68 வது பிரிவுகள்‌ வரை 
யில்‌ காண்பித்தபடி படிப்படியாய்‌ உயர்கின்றன. 

1711. இந்த மூன்றும்‌ சிருஷ்டி. கர்த்தாவாக ஆண்டவ 
னில்‌ கொஞ்சம்‌ முன்னே சொல்லியபடி. இருக்றெபடியினாலும்‌, 
தெய்வமான, 09 முதல்‌ 72 வது பிரிவுகள்‌ வரையில்‌ கூறிய 
படி. இடவரைக்குட்படாமல்‌ எல்லாவிடத்திலுமிருக்றெபடியி 
னாலும்‌, 17 மூதல்‌ 82 வது பிரிவுகள்‌ வரையில்‌ கூறியபடி மிகப்‌ 
'பெரியதிலும்‌ மிகச்‌ சறியதிலும்‌ ஒரேமாதிரி யிருக்றெபடி.யினா 
அம்‌, சிருட்டியானது முடிவு, காரணம்‌, காரியங்களாயிருக்கெ 
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இந்த மூன்று பொருள்களினால்‌ இறுதியான முடிவுக்கு இடை 
விடாமல்‌ செல்லுகிறது. கையினால்‌, சிருட்டிக்கப்பட்ட 
பிரபஞ்சம்‌, அதன்‌ இறுதியான முடிவுக்கு சாதாரணமாகப்‌ 
போவதில்‌, தாரதம்மியத்தினல்‌ நடுமுடிவாயிருக்கிறதென்று 
விசதமாறெது. ஏனென்ளால்‌, பூமியிலிருந்து உபயோகங்க 
ளின்‌ வடிவங்கள்‌, சிருட்டிகர்த்தாவாகிய கடவுளால்‌ இடை 
விடாமல்‌ அவைகளின்‌ இரமப்படி, சரீரம்‌ சம்பந்தப்பட்ட 
வரையில்‌ பூமியிலிருந்து கூட உற்பத்தியான மனிதன்‌ வரை 
யில்‌ உண்டாக்கப்படுகின்றன. ஆண்டவரிடமிருந்து அன்பை 
யும்‌ ஞானத்தையும்‌ ஏற்றுக்கொள்வதால்‌, மனிதன்‌ இன்னும்‌ 
உயர்த்தப்படுதிறான்‌ ற அவன்‌ அன்பையும்‌ ஞானத்தையும்‌ 
அடைய எல்லாவழி வகைகளும்‌ எற்படுத்தப்பட்டிருக்கின்‌ றன) 
அவன்‌ இஷ்டப்பட்டாலேயே, அவைகளை அவன்‌ பெற்றுக்‌ 
கொள்ளும்படியாக உருவாக்கப்பட்டிருக்கிறான்‌. மூன்‌ சொன்‌ 
ஸனதிலிருந்து, சிருட்டியின்‌ நோக்கம்‌ இறுதியான பொருள்களி 
லிருக்கிறதென்று, பொஅவாய்‌ மட்டும்‌ ஆறிந்துகொள்ளலாம்‌; 
எல்லா பொருள்களும்‌ சருஷ்டிகர்த்தாவிடம்‌ திருப்பிப்போக 
வும்‌, ஐக்யெம்‌ உண்டாகவும்‌ அந்த சங்கற்பமானது இருக்‌ 
கிறது. 

172. இறுதியான முடிவுகள்‌ என்றுசொல்லப்பட்ட எல்‌ 
லா காரியஇத்தியிலும்‌, சிருஷ்டிகர்த்தாவாகிய ஆண்டவராயிருக்‌ 
இற முதன்மையான முடிவிலிருந்து, மனிதன்‌ கடவுளோடு 
சேர்தலாயிருக்கெற இறுதியான முடிவுவரையில்‌ சல்லாவற்றி 
௮ம்‌ தொடர்ச்சியான கோவையில்‌ திரும்பவும்‌ முதல்‌ முடிவு 
களாஇன்றன என்கிறதிலிருந்து கூட முடிவு, காரணம்‌, காரி 
யம்‌ என்ற இந்த மூன்றும்‌ இருஷ்டிக்கப்பட்ட எல்லா 
'பொருள்களிலும்‌ பொதுவாகவும்‌ சிறப்பாகவும்‌ இருக்கின்றன 
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வென்பது விசதமாகறது. முழுமையும்‌ சேட்டிக்கும்‌ சக்தி 
யில்லாதபடி. எந்த பொருளும்‌ அவ்வளவு அசலனமாகவும்‌, 
உயிரற்றதாகவும்‌ இல்லை என்இறதிலிருந்து எல்லா கடை 
யான முடிவுகளும்‌ இரும்பவும்‌ முதல்‌ முடிவுகளாகின்றன 
வென்பது தெளிவாயிருக்கறது. மணலிலிருந்து கூட, பிர 
இுதியானத ஏதாகிலும்‌ ஒன்றை உற்பத்திசெய்ய உதவுக 
தும்‌, ௮ம்மாதிரியாக ஏதாகிலும்‌ ஒன்றை காரியப்படுத்து 
இறதுமானவைகளை வெளியில்‌ விடுகிறது. 


மூன்ரும்‌ பாகம்‌. 
காரண காரிய வேற்றுமைகள்‌. 
விண்ணுலகத்தில்‌ காற்றுகளும்‌, நீர்களும்‌, தரைகளும்‌ 
ஸ்தூல லோகத்திலிருப்பதுபோல இருக்கின்றன $ ஆனால்‌ 
முன்கூறியவைகள்‌ சூக்கும மானவைகள்‌, பின்கூறியவைகள்‌ 
ஜடமானவைகள்‌. 

178. விண்ணுலகத்திலுள்ள எல்லா பொருள்களும்‌ சூக்‌ 
குமமான தென்றும்‌, ஸ்‌.தூல லோகத்தின்‌ எல்லா பொருள்‌ 
களும்‌ ஸ்தூலமான தென்றெதுமாகய இந்த பேதத்துடன்‌ 
மாத்திரம்‌, விண்ணுலகமும்‌ மண்‌ ணுலகமும்‌ ஒரே மாதிரி 
இருக்கன்றன வென்பது முன்சென்ற பக்கங்களில்‌ சொல்‌ 
லப்பட்டு, சுவர்க்கமும்‌ நரகமும்‌ எனும்‌ நூலில்‌ தெளி 
வாய்‌ கூறப்பட்டிருக்கறது. இந்த இரண்டு உலகங்களும்‌ 
ஒரேமாதிரி யானதாயிருப்பதால்‌, இரண்டி லும்‌, ஆகாயங்களும்‌ 
நீர்களும்‌, தரைகளு மிருக்கின்றன; அவைகள்‌, அவைகளா 
௮ம்‌ அவைகளிலிருந்தும்‌, எல்லா பொருள்களும்‌, முடிவற்ற 
பொழப்‌ பேதங்களோடு உற்பத்தியாற பொதுப்‌ பொருள்க 
ளாஇின்றன. 

174. சூக்கும ஆகாயங்களென்றும்‌ காற்றுகளென்‌ 
அம்‌ சொல்லப்படுஇிற காற்றுகளில்‌, விண்ணுலக த்தி லஓுள்ளவை 
கள்‌ சூக்குமமான தென்றும்‌, ஸ்தால லோகத்திலுள்ள 
வைகள்‌ ஜடமென்இறதுமாகய இந்த வித்தியாசத்துடன்‌ 
விண்ணுலகம்‌ மண்ணுலகமாகிய இசண்டு உலகத்திலும்‌ 
அவைகள்‌ ஒசே மாதிரி யிருக்கின்றன. ஆண்டவரிட இச்சா 
சத்தியினிடவும்‌ ஞான சக்தியினிடவும்‌, முதல்‌ புறப்படம்‌ போரு 
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ளாகிய சூரியனிடமிருந்து உண்டாகிறபடியினாலும்‌, அவரிட 
மிருந்து அன்பாயிருக்கிற தெய்வ நெருப்பையும்‌, ஞானமா 
யிருக்கிற பாஞ்சோதியையும்‌, தாமே ஏற்றுக்கொண்டு, தேவர்‌ 
கள்‌ இருக்கப்பட்ட சுவர்க்கங்சளுக்கு இவைகளைக்‌ கொண்டு 
பபோூறெபடியினாலும்‌, அக்கேயிருக்கும்‌ மிகப்‌ பெரியதிலும்‌ 
அன்னஞ்‌ இறியதிலும்‌ அந்த சூரியன்‌ இருக்கச்‌ செய்வதிலும்‌, 
மூன்‌ கூறியவைகள்‌ சூக்குமமான வைகளா யிருக்கின்றன. 
சூக்குமமான அகாயங்கள்‌ அந்த சூரியனிடமிருந்து உற்‌ 
பத்தியாகற்‌ பிரத்தியேகமான பொருள்கள்‌ அல்லத சின்னஞ்‌ 
சிறிய உருவங்களா யிருக்கின்றன; அவைகள்‌ ஒவ்கவொன் 
ம்‌ தனித்தனியே அந்த சூரியனை ஏற்றுக்கொள்வதால்‌, 
அவ்வளவு ஆநேக பொருள்களுக்கும்‌ அல்லது உருவங்களுக் 
கும்‌ பிரித்துகொடுக்கப்பட்டும்‌ அவைகளால்‌ மூடப்பட்டும்‌, 
'இந்தப்‌ போர்வைகளால்‌ பதப்படுத்தப்பட்டு மிருக்கிற்‌ அந்த 
சூரியன்‌ நெருப்பு, சுவர்க்கத்திலுள்ள தேவர்களிடவும்‌, சுவர்க்‌ 
கத்தின்‌ சழுள்ள அவிகளிடவும்‌ அன்பிற்குத்‌ தகுதியான 
சூடாகிறது. சூரியனிட வெளிச்சத்தோடும்‌ விஷயம்‌ அம்மா 
இரியே இருக்கறது. ஸ்தூல காற்றுகள்கூட ஸ்‌.தாலலோக சூரி 
யனிடம்‌ உற்பத்தியாகும்‌ பிரத்தியேகப்‌ பொருள்களாகவும்‌, 
சின்னஞ்சிறிய உருவங்களாகவும்‌ இருக்கன்‌றன என்கிற இந்த 
விஷயத்தில்‌ சூக்குமமான காற்றுகளுடன்‌ ஒரேமாதிரி யிருக்‌ 
இன்றன; அவைகள்‌ அதனுடன்‌ சூரியனை தனியாய்ப்‌ பெற்று, 
தம்மிடமே அதன்‌ நெருப்பை சேகரித்து, பதப்படுத்தி, மனி 
தர்கள்‌ வாசஸ்தானமாகிய பூமிக்கு சூடாககொண்டு போகி 
றது 9) ஒளியுடனும்‌ விஷயம்‌ அம்மா இரியே யிருக்கிறது. 

175. சூக்கும காயங்கள்‌ பரஞ்சோதிக்கும்‌, பரஞ்‌ 
சுடருக்கும்‌, இம்மாதிரியாக அன்பிற்கும்‌ ஞானத்திற்கும்‌ இவை 
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களை தம்மிடமே அமையப்‌ பெற்றிருப்பதால்‌ ஆசயங்களென்‌ 
இறதும்‌,: அப்படி. யிருக்கையில்‌ ஸ்தூல காற்றுகள்‌ பாஞ்சோ 
திக்கும்‌ பரஞ்சடருக்கும்‌ ஆசயங்களாயில்லாமல்‌, மேல்காண்‌ 
பித்தப்டி,சுயமாய்‌ உயிரில்லாத தங்களிட சொந்த சூரியனிட 
நெருப்புக்கும்‌ ஒளிக்கும்‌ ௮சயங்களாயிருக்கின்றன என்பது 
மாகிய இதுதான்‌ சூக்கும காற்றுகளுக்கும்‌ ஸ்தூல காற்று 
களுக்கும்‌ உள்ள வித்தியாசமாயிருக்கிறது ழ; ஆகையினால்‌, 
அவைகளில்‌ உள்ளுக்குள்ளாய்‌ தேவலோகத்‌அ சூரியனிடமிரு 
ந்து யாதொன்றுமில்லை. அப்படி. யிருந்தாலும்‌, தேவலோகத்து 
சூரியனிட மிருந்து வருகிற சூக்கும காற்றுகளால்‌ அவைகள்‌ 
சூழப்பட்டிருக்கன்றன. சூக்கும காற்றுகளுக்கும்‌ ஸ்தூல 
"கரற்றுகளுக்கும்‌ இதுதான்‌ வித்தியாசமென்பது, ரக்‌ 
ஞானத்திலிரு*னே அறியப்படுகிறது. 
176. தேவலோகத்தில்‌, ஸ்‌தாலலோகத்தில்‌ போல, சம 
மாய்‌ ஆகாயங்கள்‌ இருக்ன்றன வென்பது, தேவர்களும்‌ மனி 
தர்களும்‌ சுவாசிக்கரொர்களென்பதும்‌, மேலும்‌ ஸ்தூலலோகத்தி 
அள்ள மனிதர்களைப்போல்‌ சமமாய்‌ பேசுகிறுர்களென்பதும்‌, 
செவி கொடுக்‌இருர்களென்பதும்‌, அம்மாதிரியே, காற்று 
என்று சொல்லப்படும்‌, இறுதியான வாயுவின்‌ மூலமாய்‌ சுவா 
சத்தலும்‌, பேச்சும்‌, செவி கொடுத்தலும்‌ சம்பவிக்சன்றன 
என்பதுமாகய, இந்த ஆலோசனைகளால்‌ விசதமாகறது 
தேவர்களும்‌ ஆவிகளும்‌ ஸ்தூல லோகத்திலிருக்கும்‌ மனிதர்‌* 
கள்போல்‌ சமமாய்‌ பார்க்கறார்ச ளென்பதிலிருக்தும்‌, காற்றை 
விட அதிக சுத்தமான ஒரு வாயுவின்‌ மூலமாய்‌ தவிர 
இருஷ்டி இடையாதென்றெ இதிலிருந்தும்‌ கூட இது விசதமா 
இறத... தேவர்களும்‌ ஆவிகளும்‌ ஸ்தூல லோகத்ிலிருக்கும்‌ 
மனிதர்களைப்போல்‌. சமமாய்‌ நினைத்அ. சேட்டிக்கப்‌. படர்‌ 
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களென்பிலிருந்தும்‌, இந்தனையும்‌ சேட்டித்தலும்‌ இன்னும்‌ 
அதிக சுத்தமான ஆகாயங்கள்‌ மூலமாய்‌ தவிர கடையா 
தென்பதிலிருந்தும்‌ கூட இது விசதமாஇற.து. கடையாய்‌, 
தேவர்களிடவும்‌, ஆவிகளிடவும்‌, சரீசங்களுக்கு சேர்ந்த 
உள்ளும்‌ புறம்பான எல்லா பொருள்களும்‌, புறம்பான 
பொருள்கள்‌ காற்றினாலும்‌, உள்ளான பொருள்கள்‌ ம்) 
ஈதர்‌ என்னும்‌ சூக்கும ஆகாயத்தினாுலும்‌ இணைக்கப்பட்‌ 
டிருக்னெறன வென்ப லிருந்தும்‌ கூட இது விசதமாகிறது. 
இந்த காற்றுகள்‌ சுற்றிலும்‌ அமுக்காமலும்‌ சேட்டிக்காமலும்‌ 
போய்விட்டால்‌, சரீரத்தின்‌ உள்ளானதும்‌ புறம்பானதுமான 
உருவங்கள்‌ இல்லாமல்‌ போய்விடுமென்பது விசதமாகிறது.. 
தேவர்கள்‌ சூக்கும மானவர்களான படியினாலும்‌, அவர்களின்‌ 
சரீரங்களின்‌ பாகங்கள்‌ முழுமையும்‌ ஆகாயங்களினால்‌, சம்பச்‌ 
தீத்திலும்‌, உருவத்திலும்‌, ஒழுங்கலும்‌ இணைக்கப்பட்டிருப்‌ 
பதினாலும்‌, இந்த ஆகாயங்கள்‌ கூட சூக்குமமானதாயிருக்‌ 
இறதென்று பின்‌ தொடருகிறது ; ஆண்டவரிட இச்சா சக்திய 
னிடவும்‌, ஞானசக்தியினிடவும்‌, முதல்‌ வெளிப்படும்பொருளா 
யிருக்க தேவலோக சூரியனிடமிருந்து அவைகள்‌ உண்டா 
இறபடியினால்‌, அவைகள்‌ சூக்குமமானவைகளா யிருக்கின்றன.. 

177. தேவலோகத்து நீர்களும்‌, பூமிகளும்‌, சூக்கும 
மானவைகளென்கிற இந்த வித்தியாசத்தோடு, தேவலோகத்‌ 
தில்‌, ஸ்தூல லோகத்‌திலிருப்பதுபோல்‌, நீர்களும்‌, அம்மாதிரி 
“யே தரைகளும்‌ இருக்னெறன வென்பது மேலே சொல்லப்பட்‌ 
டது. மேலும்‌ சுவர்க்கமும்‌ நரகமும்‌ எனும்‌ நூலில்‌ காண்பிக்கப்‌ 
பட்டிருக்கிறது. இவைகள்‌ சூக்குமமாயிருப்பதினால்‌, ஸ்தூல 
லோகத்திலுள்ள நீர்களும்‌ தரைகளும்‌ அவைகளிட உலகத்து 
சூரியனிட சூட்டினாலும்‌ ஒளியினாலும்‌, ௮.தன்‌ ஆகாயங்களால்‌ 
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சேட்டிஃ்கப்பட்டு மாற்றப்படுவதுபோல்‌, அதிலிருந்து வரும்‌ 
ஆகாயங்கள்‌ கூலமாய்‌ ஞான சூரியனிட சூட்டினாலஓம்‌ ஒளி 
யினறுலும்‌ அவைகள்‌ சேட்டிக்கப்பட்டு மாற்றப்படுகின்றன. 
178. காற்றுகளும்‌, மீர்களும்‌, தரைகளுமாகிய இந்த 
மூன்றின்‌ மூலமாயும்‌ அவைகளிலிருந்தும்‌, பொதுவாகவும்‌, 
இறப்பாகவும்‌ எல்லா பொருள்களும்‌ முடிவற்ற பேதத்தில்‌ 
உண்டாகிற பொதுப்பொருள்களானபடியினால்‌, அவைகள்‌ 
இவ்விடத்தில்‌ சொல்லப்பட்டன. அகாயங்கள்‌ சேட்டிக்கும்‌ 
சக்இிகளாலவும்‌, நீர்கள்‌ நடசக்‌தகசாலவும்‌, தரைகள்‌, எல்லா 
காரிய இத்திகளும்‌ உண்டாகிற செயலற்ற சக்‌ திகளாகவுமிருக்‌ 
இன்றன. இந்த மூன்றும்‌ தங்கள்‌ வரிசைகளில்‌ அவ்வித சக்க 
'ளென்பு, சூரியனாக ஆண்டவரிட மிருந்து வருறெதும்‌, அவை 
களை சேட்டிக்கச்செய்றெதுமான உயிராலேயே உண்டாூறது. 
அன்பினிடவும்‌ ஞானத்தினிடவும்‌ தாரதம்மியங்கள்‌ 
இருக்கின்றன; ஆகையினால்‌ சூட்டினிடவும்‌ ஒளியினிடவும்‌, 
அதனுடன்‌ ஆகாயங்களின்‌ தாரதம்மியங்களு மிருக்கின்றன. 
179. ஒவ்வொரு இருட்டிக்கப்பட்ட பொருளிலும்‌, 
இம்மாதிரியாக ஒவ்வொரு உருவத்திலும்‌ தாரதம்மியங்கள்‌ 
இருக்றெபடியினால்‌, தாரதம்மியங்களாய்‌ இருக்கன்றனவென்‌ 
௮ம்‌, அதனுடன்‌ அவைகள்‌ என்னவென்றும்‌, அவைகளின்‌ 
சுபாவம்‌ "என்னவென்றும்‌ தெரிந்திருந்காலொழிய, பின்‌: 
வரப்பட்டவைகள்‌ இரஇக்கப்பட முடியாது, ஆகையினால்‌ 
தேவதா சம்பந்தமான ஞானத்தைக்‌ குறித்த இந்த பாகம்‌ காரிய 
வேற்றுமைகளை குறித்துப்‌ பேசும்‌. அன்பினிடவும்‌ ஞானத்தி 
னிடவும்‌ வேற்றுமைக எஸிருக்கன்றனவென்று மூன்று 
சுவர்க்கங்களின்‌ தேவர்களிடமிருந்து வெளிப்படையாய்த்‌ 
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முவது சுவர்க்கத்து தேவர்கள்‌, இரண்டாவது சுவர்க்கத்து 
தேவர்களை விடவும்‌, பின்‌ கூறியவைகள்‌ கடைசியான சுவர்க்‌ 
கத்து தேவர்களை விடவும்‌, அன்பிலும்‌ ஞானத்திலும்‌ ௮வ்வ 
ளவு மேற்பட்டு இருக்கிறர்கள்‌; அன்பினிடவும்‌ ஞானத்தினி 
டவும்‌ வேற்றுமைகள்‌ அவர்களை விசேஷித்து அறிந்து பிரிக்‌ 
கின்றன. அதனால்தான்‌, தாழ்ந்த சுவர்க்கத்து தேவர்கள்‌, 
உயர்ந்த சுவர்க்கங்களின்‌ தேவர்களிடம்‌ மேல்போக சக்தியற்ற 
வர்களா யிருக்‌இரார்கள்‌. அப்படி மேல்போகவிட்டாலும்‌, 
அவர்கள்‌ அவர்களையும்‌ அல்லது அவர்களைச்‌ சூழ்ந்திருக்கும்‌ 
எதையும்‌ பார்க்கிறதில்லை. அவர்களிட அன்பும்‌ ஞானமும்‌, 
புல்ப்பாட்டிற்கு 'மேல்‌ இருக்கற மிகவும்‌ உயர்ந்தபடியிலிருக் 
இறதென்பது, அவர்கள்‌ அவைகளை என்‌ பார்க்‌ இறஇல்லை என்‌ 
பதற்கு காரணமாயிருக்கிறது. எனென்றால்‌, ஓவ்வொரு 
வானோனும்‌ ௮அவனிட சொந்த அன்பாகவும்‌, அவனிட சொந்த 
ஞானமாகவும்‌ இருக்கிறான்‌. அன்பேயாகவும்‌, ஞானமேயாகவு 
மிருக்கிற கடவுளானவர்‌ ஒரு மனிதனாயிருப்பதால்‌, அன்பா 
னது ஞானத்தோடு சேர்ந்து தன்னிட உருவத்தில்‌ மனிதனை 
யிருக்கிறது. கடை௫இியான சுவர்க்கத்து தேவர்கள்‌, மூன்றா 
வது சுவர்க்கத்து தேவர்களிடம்‌ எப்படி, ஏறி மேல்போனார்க 
ளென்பதைப்பார்க்க எனக்கு இலசமயங்களில்‌ அருள்செய்யப்‌ 
பட்டது. அவர்கள்‌ அங்கே பாடுபட்டுப்‌ போனபோது அவர்‌ 
கள்‌ யாரையும்‌ பார்க்இறதில்லை என்றும்‌, என்ளுாலும்‌, இந்த 
தேவர்கள்‌ மத்தியில்‌ இருந்ததாகவும்‌ அவர்கள்‌ முறையிடு 
வதை நான்‌ கேட்டிருக்கிறேன்‌. அவர்களிட அன்பும்‌ ஞான 
மும்‌ அவர்களுக்கு புலப்படாதபடியினாலும்‌, அன்பும்‌ ஞான 
மும்‌ ஒரு வானவனை ஒரு மனிதனைப்போல்‌ தோன்றசெய்கறெ 
படியினாலும்‌, அந்த தேவர்கள்‌ அவர்கள்‌ கண்களுக்குத்‌ 
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தோன்றவில்லையென்று பின்னிட்டு அவர்களுக்கு தெரிவிக்கப்‌ 
பட்டது. 

180. அன்பினிடமும்‌,ஞானத்தினிடமும்‌ தாரதம்மியங்‌ 
கள்‌ இருக்கன்றனவென்பது, மனிதர்களிட அன்பையும்‌ 
ஞானத்தையும்‌ நோக்குமிடத்து, தேவர்களிட அன்பிலிருக்‌ 
தும்‌ ஞானத்திலிருந்தும்‌, ௮௧ தெளிவாய்‌ வெளியாகறெது.. 
தேவர்களின்‌ ஞானமானது தாரதம்மியத்தினால்‌ சொல்லமுடி: 
யாதென்று நன்றாய்‌ தெரிந்திருக்கெ.து; மனிதர்கள்‌ ஸ்தூல. 
அன்பிலிருக்கும்போது அவர்களால்‌ அது இர௫க்கமுடியா 
தென்பது, பின்வருவதில்‌ அறிந்‌ து கொள்ளலாம்‌. ௮௮ அதிக 
உயர்ந்தபடியி லிருக்கிறதென்ப௮, அது ஏன்‌ சொல்ல முடி 
யாததாயும்‌ இரக்க முடியாததாயும்‌ சண கடன 
குக்‌ காரணமாயிருக்கிறது. 

181. அன்பினிடவும்‌ ஞானத்தினிடவும்‌ தத்கல்‌ 
களிருப்பதால்‌, சூட்டினிடவும்‌ வெளிச்சத்தினிடவும்‌ தாரதம்‌ 
ம்யங்கள்‌ கூட இருக்கின்றன. சூடு என்பதினாலும்‌ ' ஒளி 
என்பதனாலும்‌, சுவர்க்கங்களில்‌ தேவர்களுக்கு இருக்கிறது 
போலவும்‌, மனிதர்களுக்கு தங்களிட மனதுக்கு சேர்ந்த உள்‌ 
ளான பொருள்களில்‌ இருக்கிறது போலவும்‌, சூட்சும சூடு 
என்றும்‌, ஒளி என்றும்‌, அர்த்தம்‌ கொள்ளப்படுகின்றன 5 
ஏனென்றால்‌, மனிதர்கள்‌ தேவர்களைப்போல்‌, அன்பின்‌ 
ஒரு சூடும்‌, ஞானத்தின்‌ ஒரு ஒளியையும்‌ உடைத்தாயிருக்‌ 
இருர்கள்‌. சுவர்க்கங்களில்‌, விஷயம்‌ பின்வருமாறு இருக்‌ 
இறது. தேவர்களிடம்‌ அன்பின்‌ குணமும்‌ அளவும்‌ இருக்கி 
றதுபோல, அவர்களிட சூட்டின்‌ குணமும்‌ அளவும்‌ இருக்‌ 
இன்றன ; அம்மாதிரியே, அவர்கள்‌ ஞானமிருப்பதுபோல்‌ 
அவர்கள்‌ ஒளியும்‌ இருக்றெது ; அவர்களிடம்‌ அன்பு 
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சூட்டிலும்‌, ஞானம்‌ ஒளியிலும்‌ மேல்‌ சொல்லியபடி. இருக்‌ 
கிறதென்பது காரணமாயிருக்கிறது. வானோர்‌ அந்த சூட்டை. 
உணருகிறார்களென்பதும்‌, அந்த ஒளியை பார்க்கிறார்களென்‌ 
பதும்‌, மனிதர்கள்‌ ஸ்தூலமான சூட்டையும்‌ ஒளியையும்‌ அனு 
பவிக்கிறபடி யினாலும்‌, அப்படி யிருக்கும்போது, அன்பின்‌ ஒரு 
இன்பத்தின்‌ மூலமாய்‌ தவிர, ௮வர்கள்‌ ஞான சூட்டை உண 
சாத படியினாலும்‌, உண்மையின்‌ ஒரு புலப்பாட்டின்‌ மூலமாய்த்‌ 
தவிர, அவர்கள்‌ சூட்சும ஒளியை பார்க்காதபடியினாலும்‌, 
மனிதர்கள்‌ அப்படிச்‌ செய்கறெதில்லை என்பதுமாகய இவ்வித்தி 
யாசத்தோடு, பூமியின்‌ பேரிலிருக்கும்‌ மனிதர்களோடு விஷயம்‌ 
அம்மா திரியே இருக்கறது. மனிதனுக்கு, ஸ்தூல சூட்டிலும்‌ 
ஒளியிலும்‌ இருக்கும்போது, அவனுக்குள்ளிருக்கும்‌ சூக்கும 
சூட்டினிடவும்‌ ஒளியினிடவும்‌ யாதொன்றும்‌ தெரியாதபடியி 
னாலும்‌, சூக்குமலோகத்து அனுபவத்தின்‌ மூறலமாய்த்தவிர 
இ அறிந்துகொள்ள முடியாதபடியினாலும்‌, இங்கே முதலில்‌, 
தேவர்களும்‌ அவர்களிட சுவர்க்கங்களுமிருக்றெ சூட்டைக்‌ 
குறித்தும்‌, ஒளியைச்சுறித்தம்‌ சொல்லப்பட வேண்டும்‌. 
இந்த விஷயத்தைப்பற்றிய விவேகமான, இந்த வழியில்‌ 
உண்டாகும்‌ $ வேறு வழியில்‌ உண்டாகாது. 

182. ஆனால்‌, சூக்கும சூடு பொருந்துகிற அன்பு, 
சிந்தனையின்‌ பாவனையில்‌ இவ்விதமாய்‌ உட்படாததால்‌, 
சூக்கும சூட்டின்‌ வேற்றுமைகள்‌ ௮னுபவத்திலிருக்‌து விவ 
ரிக்க முடியாது ; ஆனால்‌, இந்தனைக்குச்‌ சேர்ந்த ஒளியானது 
அந்த பாவனைகளுக்கு உட்படுகிறபடியினால்‌, சூக்கும சுடரின்‌ 
வேற்றுமைகள்‌ விவரிக்கக்‌ கூடும்‌. ஒளியின்‌ தாரதம்மியன்‌ 
களிலிருந்து, சூக்கும சூட்டின்‌ தாரதம்மியங்கள்‌ கூட இர$ூக்‌ 


கக்கூடும்‌ நற ஏனென்றால்‌, அவைகள ஓரே விதமான அந்த 
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ஸ்த்தில்‌ இருக்கின்றன. ஆகவ, தவர்கள்‌ இருக்கும்‌ சூக்கும 
சுடரைப்‌ பற்றி, அதை என்னிட கண்களால்‌ பார்க்க எனக்கு 
அருள்‌ செய்யப்பட்டது. அதிகம்‌ உயர்ந்த சுவர்க்கங்களி 
லிருக்கும்‌ தேவர்களோடு இருக்கும்‌ ஒளியானது, உரைபனி 
யின்‌ வெண்மையைக்‌ கொண்டு கூட சொல்ல முடியாதபடி 
அவ்வளவு வெண்மையாகவும்‌, இந்த உலகத்து சூரியனிட 
இரணங்களைக்‌ கொண்டு கூட சொல்லக்‌ கூடாதபடி. ௮வ்வளவு 
இவெப்பாகவும்‌ கூட இருக்கறது. ரருங்கச்‌ சொல்லில்‌, அந்த 
வெளிச்சமானஅ பூமியின்‌ பேரிலிருக்கும்‌ நடுப்பகல்‌ வெளிச்‌ 
சத்‌.துக்கு ஆயிரமடங்கு அதிகரிக்கன்றது. ஆனால்‌, தாழ்ந்த 
சுவர்க்கங்களிலிருக்கும்‌ தேவர்களோடு இருக்கும்‌ வெளிச்‌ 
சத்தை கொஞ்சமட்டும்‌ தாரதம்மியம்‌ பார்த்து விவரிக்கலாம்‌; 
என்றாலும்‌ ௮.து ஈம்ம உலகத்து மிகவும்‌ அதிகமான வெளிச்‌ 
சத்துக்கு அ.இகரிக்கறது. உயர்ந்த சுவர்க்கங்களிலிருக்கும்‌ 
தேவர்களின்‌ வெளிச்சம்‌ ஏன்‌ விவரிக்க முடியாதென்பதற்கு 
காரணம்‌, அவர்களிட வெளிச்சம்‌ அவர்கள்‌ ஞானத்துடன்‌ 
ஒன்றுபடுறெ௮ என்பதாயிருக்கறது.. ௮வர்கள்‌ ஞானமான, 
மனிதர்கள்‌ ஞானத்தை நோக்குங்கால்‌, வாக்குக்கு எட்டாத 
தாயிருக்கிற படியினால்‌, அம்மாதிரியே கூட அவர்களிட ஒளி 
யானது விவரிக்க முடியாததாயிருக்கிறது. இந்த இல கார 
ணங்களால்‌, ஒளியின்‌ அந்தஸ்துகளிருக்கன்றன வென்று 
தோன்றும்‌. ஞானமும்‌ அன்பும்‌ ஓசே படியிலிருப்பதினால்‌, 
சூட்டின்‌ ஒ3ர மாதிரியானஅரந்தஸ்‌துகளிருக்கின்றன வென்று 
ஏற்படுகிறது. 

188. ஆகாயங்கள்‌ சூட்டையும்‌ ஒளியையும்‌ ஏற்றுக்கொள்‌ 
பவைகளாகவும்‌, அடக்கக்‌ கொண்டிருப்பவை£ளாகவு மிருப்‌ 


பதால்‌, சூட்டி.ற்கும்‌ ஒளிக்கும்‌ எவ்வளவு வே ற்றுமைகள்‌ இருக்‌ 
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இன்றனவோ, அவ்வளவு வேற்றுமைகள்‌ ஆகாயங்களுக்கும்‌ 
இருக்கெறனவென்‌.றம்‌, அதனுடன்‌, அன்பிற்கும்‌ ஞானத்துக்‌ 
கும்‌ எவ்வளவு தாரதம்மியங்கள்‌ இருக்கின்‌நனவோ, அவ்வளவு 
இருக்கன்றவென்றும்‌, ஏற்படிறஅ. ௮அகேக ஆகாயங்கள்‌ இருச்‌ 
இன்றனவென்பதும்‌, இவைகள்‌ ௮க்தஸ்துகள்‌ வித்தியாசத்‌ தினால்‌ 
ஒன்றுக்கொன்று வேறு வேரானதென்பதும்‌, தேவ லோகத்‌ 
தில்‌ அதிக அனுபவத்தால்‌ எனக்கு வெளிப்படுத்தப்பட்டது$ 
தாழ்ந்த சுவர்க்கங்களிலிருக்கும்‌ தேவர்கள்‌ உயர்ந்த தேவர்கள்‌ 
இருக்கு மிடங்களில்‌ சுவா௫ுக்க சக்தியற்றவர்களாயிருக்கிறார்‌ 
களென்பதிலிருந்தும்‌ ஜலத்திலிருந்து காற்‌.நுக்கும்‌ அல்லது 
காற்றிலிருந்து ஈதர்‌ எனும்‌ சூக்கும ஆகாயத்‌ இற்கும்‌ கொண்டு 
வரப்பட்ட உயிருள்ள பிராணிகள்‌ விஷயத்திலிருப்பது போல, 
அவர்கள்‌ கஷ்டத்துடன்‌ சுவாசிக்கிறார்க ளென்பதிலிருந்தும்‌, 
முக்கியமாய்‌ எனக்கு வெளிபடுத்தப்பட்டது. சுவர்க்கக்களுக்கு 
கழே இருக்கும்‌ அவிகள்கூட, மூடுபனி மேகத்தில்‌ இருப்பது 
போல தோன்றுகிறார்கள்‌, அகேக ஆகாயங்கள்‌ இருக்கின்றன 
வென்பதும்‌, ௮ந்தஸ்துகளால்‌ ஒன்றுக்கொன்று வேறு வேரூன 
தாயிருக்கெறதென்பதும்‌ மேலை 170-வது பிரிவில்‌ பார்க்கலாம்‌. 
காரியப்பாடூகள்‌ உயர்ந்த காரியப்பாககளேன்றும்‌ அகல. 
காரியப்பாகேளேன்றும்‌ இரண்ட விதங்களிருக்கின்றன. 

184, காரியப்பாடுகளை குறித்த அறிவு, பதார்த்தங்‌ 
களின்‌ காரணங்களை திறப்பதற்கும்‌, அவைகளில்‌ பிரவே௫ப்‌ 
பதற்கும்‌, ஓர்‌ திறவுகோல்‌ போலிருக்கிறது, இந்த அறிவில்லா 
விட்டால்‌, காரணத்தைப்பற்றி ஒன்றும்‌ தெரிந்து கொள்ள 
முடியாது. ஏனென்றால்‌, அது இல்லாவிடில்‌, இரண்டு 
உலகங்களின்‌ பொருள்களும்‌, கண்ணால்‌ பார்ப்பது தவிர, 
அவைகளில்‌ வேறொன்றும்‌ இல்லாதது போல்‌, அவ்வித ஒசே 


காசணகாரிய வறறுமைகள்‌ 155. 


தன்மையுடையதாய்‌ தோன்றுஇன்றன ; என்ருலும்‌, உள்ளே. 
மறைந்து இடக்கும்‌ பொருள்களை நோக்குமிடத்து, இம்மா திரி 
யாக பார்க்கப்பட்டது, ஒன்றை, ஆயிரத்து_வனும்‌, பதினயிசத்‌ 
அதுடனும்‌ ஒப்பிட்டது போலிருக்கிறது. பார்க்கப்படாத 
உள்ளான பொருள்கள்‌, விருத்திகளைக்‌ குறித்த அறிவில்லா 
மல்‌, எந்த விதத்திலும்‌, வெளிப்படுத்த முடியாது. ஏனென்‌ 
ரூல்‌, புறம்பான பொருள்கள்‌ உள்ளான பொருள்களுக்கு 
செல்லுகின்றன ; இவைகளிலிருந்து வளர்ச்சிகள்‌ மூலமாய்‌? 
அந்தரங்கமான பொருள்களுக்கு செல்கின்றன $; அப்படி, 
செல்லுகல்‌,தொடர்ச்யொன வளர்ச்சிகள்‌ மூலமாய்‌ அல்லாமல்‌ 
பிரத்தியேக வளர்ச்சகெளால்‌ ஆற. தொடர்ச்சி விருத்திகள்‌? 
தீடி.த்ததிலிருந்து மென்மையானதுக்கும்‌ அல்லதுஅடர்த்தியா 
னதிலிருந்‌.து அரிதானதற்கும்‌ செல்லும்போது குறைதல்போல்‌ 
இருக்கின்றன; அல்லத அதைப்‌ பார்க்கிலும்‌, ஒளியானது 
இருட்டிற்கும்‌,சூடு குளிர்ச்சிக்கும்‌ செல்‌ லுதல்போல்‌ மென்மை 
யானலிருந்து தடி.த்ததற்கும்‌, அல்லது அரிதான திலிருக்‌.து?- 
அடர்த்தியானதற்கும்‌ செல்லும்போது வளர்தல்‌ போலும்‌ 
இருக்க்றன. ஆனல்‌, வேறுவேறாகும்‌ விருத்திகள்‌ முழுமை 
யும்‌ வேறுமாதிரியாயிருக்கன்றன; முந்தினம்‌ பிந்தினதும்‌, 
கடைியானதுமான பொருள்களைப்‌ போலவும்‌,முடி.வு காரணம்‌ 
காரியம்‌ என்பது போலவும்‌ அவைகள்‌ இருக்கின்றன. முந்தி 
யதும்‌, பிந்தியதும்‌, இறுதியானதும்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ தம்மில்‌ 
சுயம்புவாயிருப்பதாலும்‌, அப்படியிருந்தும்‌, சேர்த்து பார்த்‌ 
தால்‌ ஒன்ருறெபடி.யினாலும்‌, இந்த காரியப்பாடுகள்‌ வேறொன- 
வைகள்‌ என்று சொல்லப்படும்‌. மிகவும்‌ உயர்ந்த இலிருந்து மிக 
வும்‌ தாழ்ந்தது வரையிலும்‌, அல்லது சூரியனிடமிருந்து பூமி 
வரையிலும்‌ இருக்கும்‌ ஆகாயங்கள்‌, ஈதர்‌ எனும்‌ சூக்கும. 
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ஆகாயமும்‌,காற்றுகளும்‌ அவ்விதஅந்தஸ்‌ துகளாக மவருக்கப்ப 

ட்டி ருக்கின்றன; அவைகள்‌ கலப்பற்றவையள்‌ போலவும்‌, இவை 
கள்‌ மொத்தம்‌ போலவும்‌, மறுபடியும்‌ சேர்த்துப்பார்த்தால்‌ 
அரேகபொருள்கள்‌ சேர்ந்தவை என்று சொல்லப்படுகின்ற,பின்‌ 
சொன்னவைகளின்‌ மொத்தம்‌ போலவும்நிற்தன்றன $ அவை 
கள்‌ பிரத்தியேசமா யிருகறெபடியினால்‌ இவைகளுஃ்கு வேறான 
காரியப்பாடுகள்‌ என்ற சொல்லப்படுஇன்றன. அவைகள்‌ உய 
சத்தின்‌ காரியப்பாடுகள்‌ என்பதினால்‌ தெரிந்துகொள்ளப்படு 
இறத $; ஆனால்‌ முன்கூறிய காரியப்பாடுகள்‌ தொடர்ச்சியாய்‌ 
வளர்கறெபடியினால்‌, தொடர்ச்சியானதா யிருக்கன்றன. அவை 
கள்‌ அகலத்தின்‌ காரியப்பாகெள்‌ என்பவைகளினால்‌ தெரிந்து 
'கொள்ளப்படுகன்றன. 

185. தேவலோகத்திலும்‌ ஸ்தாலலோகத்திலும்‌ பொது 
வாகவும்‌ இறப்பாகவும்‌ இருக்கும்‌ எல்லா பொருள்களும்‌, 
வேறுவேருகும்‌ காரியப்பாடுகளாலும்‌, அதேகாலத்தில்‌ தொடர்‌ 
ச்சியான காரியப்பாடுகளாலும்‌ அல்லது உயரக்‌ காரியபாடு 
களாம்‌ அகலக்‌ காரியப்பாடுகளாலும்‌, கூடி நிலைத்திரு£கின்‌ 
,றன. வேருகும்‌ காரியப்பாகெளாலாகிய அந்த அளவு உய 
ரம்‌ என்று சொல்லப்படும்‌, தொடர்ச்சொன காரியப்பாடகளா 
லாய அளவு அகலமென் ற: சொல்லப்படும்‌; கண்பார்வையை 
நோக்குமிடத்து, அவைகளின்‌ நிலை பெயரை மாற்றுகிறதில்லை. 
இந்த காரியப்பாடுகளைஃ்‌ குறித்த அறிவு இல்லாமல்‌, மூன்று 
சுவர்க்கங்களுக்கும்‌ உள்ள பேதத்தைப்பற்றியும்‌, அல்லது அவ்‌ 
இருக்கும்‌ தேவர்களின்‌ அன்பிற்கும்‌ ஞானத்துக்கும்‌ உள்ள 
வித்தியாசத்தைப்‌ பற்றியும்‌, அல்லது அவர்களிருக்கும்‌ சூட்டுக்‌ 
(கும்‌ ஒளிக்கும்‌ உள்ளபேதத்தைப்பற்றியும்‌, அல்லது பதார்த்தங்‌ 
கள்‌ சூழப்பட்டிருக்கறதும்‌, அடக்கி வைக்கப்பட்டிருக்கிற.து 
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மாய அகாயங்களுக்குள்ளும்‌ உள்ள பேதத்தைப்‌ பற்றியும்‌. 
யாதொன்றும்‌ தெரிந்துகொள்ள முடியாது. மேலும்‌, இந்த 
மாற்றங்களைப்‌ பற்றிய அறிவு இல்லாவிட்டால்‌, மனிதரில்‌ மன 
இன்‌ உள்ளான மனோ ச இகளுக்குள்ளும்‌ உள்ளபேதத்தைப்‌: 
பற்றி யாதொன்றும்‌ தெரிந்துகொள்ள முடியாது, அகையி 
னால்கூட, சீர்திருத்த விஷயத்திலும்‌, சீர்படுகை விஷயத்தி' 
அம்‌ அவர்கள்‌ நிலைமைபைச்‌ குறித்தும்‌, அல்லது தேவர்களுக்‌ 
கும்‌ மனிதர்களுக்கும்‌ உள்ள சரீரத்துக்கு சேர்ந்த புறம்பான 
மசேசைக்திகளுக்குள்ளும்‌ உள்ள வித்தியாசத்தைப்‌ பற்றியும்‌. 
யாதொன்றும்‌ தெரிந்துகொள்ள முடியாது. மேலும்‌, சூக்கும 
மானதற்கும்‌ ஸ்தூலமானதற்கும்‌ உள்ள பேதத்தைப்பற்றியும்‌,. 
ஆகையினால்‌ காரணகாரிய சம்பந்தத்தைப்‌ பற்றியும்‌ யாதொன்‌ 
ுமே தெரிக்து கொள்ள முடியாது. உண்மையாகவே, மனி 
தர்களுக்கும்‌ மிருகங்களுக்கும்‌ உள்ள உயிரின்‌ எந்த பேதத்‌ 
தைப்‌ பற்றியும்‌, ௮ல்லது ௮இிகபூரணமான பிராணிகளுக்‌ 
கும்‌, குறைந்த பூரணமான பிராணிகளுக்கும்‌ உள்ள பேதத்‌ 
தைப்‌ பற்றியும்‌, அல்லது விரு௯£வர்க்கத்தின்‌ உருவம்‌: 
களிலும்‌, ஸ்தாவச வர்க்கத்தின்‌ பதார்த்தங்களிலும்‌ உள்ள 
பேதங்களைப்‌ பற்றியும்‌ யாதொன்றும்‌ தெரிந்துகொள்ள முடி 
யாது. இந்த காரியப்பாடுகளைப்‌ பற்றி தெரியாதவர்களுக்கு 
காரணங்களைக்‌ குறித்து நிர்ணயிக்க முடியாதென்பது இவை: 
களி லெல்லாமிருக்து விசதமாஇறது; அவர்கள்‌ காரியசித்திகளை 
மாத்திரம்‌ பார்த்து, அவைகளிலிருந்து காரணங்களை நிர்ண 
யித்இொர்கள்‌; அத அநேகமாய்‌ காரியங்களோடு தொடர்ச்ச 
யான ஓர்வித ௮னுமானத்தால்‌ செய்யப்படுகிறது என்றலும்‌, 
காரணங்கள்‌, காரியசித்திகளை தொடர்ச்சியினால்‌ அல்லாமல்‌,. 
வேருகும்‌ தன்மையால்‌ உண்டாக்குன்றன $; ஏனென்றால்‌,. 
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காரணம்‌ ஒன்ளாயும்‌,காரியம்‌வேளொன்றாயுமிருஃகறது. முக்‌ தின 
அக்கும்‌ பிந்தினதுக்கும்‌ போலவும்‌, அல்லது உருவாக்குவதற்‌ 
கும்‌ உருவாக்கப்பட்டதற்கும்‌ போலவும்‌, இந்த இரண்டுக்கும்‌ 
உள்ளபேத மிருக்கிறது. 

186. வேருகும்‌ காரியப்பாடுகள்‌ என்னவென்றும்‌) 
அவைகளின்‌ சுபாவம்‌ என்னவென்றும, அவைகளுக்கும்‌ 
தொடர்பு காரியப்பாடுகளுக்கும்‌ பேதம்‌ என்னவென்றும்‌ 
இன்னும்‌ ஈன்றாய்‌ இர௫க்க, உம்பர்‌ உலகங்கள்‌ உதாரண 
மாகட்டும்‌, சூரன்று சுவர்க்கங்கள்‌ இருக்கின்றன, இவைகள்‌ 
உயர காரியப்பாடுகளால்‌ பேதப்படுகன்றன; அகையினால்‌ 
ஒரு சுவர்க்கம்‌ மற்றதின்‌ கீழிருக்கின்றது ற தலை கீழாயல்‌ 
லாமல்‌, ஆண்டவனால்‌, சுவர்சக்கங்கள்‌ மூலமாக அவைகளின்‌ 
ஒழுங்கில்‌ மிகவும்‌ தாழ்ந்த சுவர்க்கத்துஃ்கு காரியப்படுத்தப்‌ 
பட்ட உட்பெருக்கினால்‌ தவிரஅவைகள்‌ ஒன்றோடொன்று சம்‌ 
பந்தப்‌ படுகிறதில்லை்‌. ஆனால்‌ ஒவ்வொரு சுவர்க்கமும்‌, சுய 
மாய்‌, (வேறாகும்‌ காரியப்பாடுகளால்‌ அல்லாமல்‌, அகலக்‌ 
காரியப்பாடுகளால்‌ பிரிக்கப்பட்டிருக்கன்றன. மத்தியிலுள்ள 
வர்கள்‌ ஞான ஒளியிலிருக்கிரர்கள்‌ $ ஆனால்‌ எல்லைகள்‌ வரை 
யில்‌ சுற்றளவிலுள்ளவர்கள்‌, ஞானத்தின்‌ சாயையிலிருக்‌இருர்‌ 
கள்‌. இம்மாதிரியாக, ஞானானது அஞ்ஞானம்‌ வரையில்‌, 
ஒளியானது சாயையாக குறைவது போல்‌, குறைகிறது. இது 
தொடர்ச்சியால்‌ சம்பவிக்கெறது, மனிதர்களுடனும்‌ விஷயம்‌ 
அம்மாதிரியே. அவர்கள்‌ மனங்களுக்குச்‌ சேர்ந்த உள்‌ பாகங்‌ 
கள்‌, வானோர்‌ உலகங்களைப்‌ போல்‌, அதே எண்ணுள்ள நிலை 
களாக விசேஷித்தறியப்படுதின்றன ; ஒரு நிலையானது மற்ற 
தற்கு மேலேயிருக்கறது ; ஆகையினால்‌, மனிதர்களின்‌ மனங்‌ 


களிட உள்‌ பாகங்கள்‌, வேறு வேறாகும்‌ காரியப்பாடுகளால்‌ 
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அதாவது உயரப்படிகளால்‌, பேதப்படுகன்றன. அதனால்‌ 
தான்‌, ஒரு மனிதனானவன்‌, அவன்‌ ஞானத்தின்‌ அளவுக்கு 
தக்கபடி, மிகவும்‌ தாழ்ந்த நிலையிலும்‌, ௮ இக உயர்ந்த நிலை 
யிலும்‌, இல்லா விட்டால்‌, எல்லாவற்றிலும்‌ மிகவும்‌ உயரமான 
நிலையிலும்‌ இருக்கலாம்‌ ; மிகவும்‌ தாழ்ந்த நிலையிலிருக்கும்‌ 
போது, ௮இக உயர்ந்த நிலையானது மூடப்படுகிறது 3 அவன்‌ 
ஆண்டவனிடமிருந்து ஞானத்தை அடையும்‌ போது அது 
இறக்கப்படுகிறது. சுவர்க்கத்தில்‌ போல்‌, மனிதனிலும்‌ கூட, 
தொடர்பு காரியப்பாடுகள்‌ அல்லது அகல காரியப்பாடுகள்‌ 
இருக்கின்றன. ௮ வனிட மனதின்‌ உள்‌ பாகங்கள்‌ விஷயத்‌ 
"இல்‌, ஆண்டவரிடமிருந்து வரும்‌ அன்பிலும்‌ ஞானத்திலும்‌ 
அவன்‌ இருக்கற அளவு, எல்லாவற்றிலும்‌ இறிய உருவத்தில்‌ 
அவன்‌ சுவர்க்கமாயிருக்றெ படி.யினால்‌, மனிதனானவன்‌ சுவர்க்‌ 
கங்களை போலிருக்கறான்‌. மனிதனைவன்‌, அவன்‌ மனதின்‌ 
உள்‌ பாகங்கள்‌ விஷயத்தில்‌, எல்லாவற்றிலும்‌ சிறிய உருவத்‌ 
இல்‌ சுவர்க்கமாய்‌ இருக்கிறான்‌ என்பது சுவர்க்கமும்‌ நரகமும்‌ 
என்னும்‌ நாலில்‌ 51 முதல்‌ 58-வது பிரிவுகள்‌ வரையில்‌ 
காணலாம்‌. 

187. இந்த இல. ஆலோசனைகளால்‌, வேணு வேறாகும்‌ 
காரியப்பாடுகளைப்பற்றி அல்லது உயரக்‌ காரியப்பாடுகளைப்‌ 
பற்றி யாதொன்றும்‌ தெரியாதவன்‌, ஆண்டவரிடமிருந்து 
வரும்‌ அன்பையும்‌ ஞானத்தையும்‌ பெற்றுக்‌ கொள்வதின்‌ 
மூலமாயும்‌, பிறகு, மன இன்‌ உள்ளுக்குள்ளான நிலைகள்‌ தங்‌ 
கள்‌ ஒழுங்கில்‌ திறப்பதின்‌ மூலமாயும்‌ காரியப்படுத்தப்பமிகிற, 
அவனிட ீர்திருத்துகை விஷயத்திலும்‌ சீர்படுகை விஷயத்‌ 
இலும்‌ மனிதனிட நிலைமையைப்பற்றி யாதொன்றும்‌ தெரிர்தி 
ருக்கமாட்டானென்று, விசதமாகிறது. அ.தூவுமல்லாமல்‌, 
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ஆண்டவரீடமிருக்து சுவர்க்கங்கள்‌ மூலமாய்‌ வரும்‌ உள்பெருக்‌ 
குகள்‌ எதையும்‌, அல்லது அவன்‌ இிருட்டிக்கப்பட்டிருக்கும்‌ 
ஒழுங்கின்‌ எதையும்‌ அவன்‌ தெரிந்து கொள்ள முடியாது. 
ஏனென்றால்‌, இந்த விஷயங்களைப்பற்றி எவனவைது ஒருவன்‌, 
'வேறு வேறாரும்‌ நிலைகள்‌ அல்லது உயரப்படிகளின்‌ மூலமாய்‌ 
அல்லாமல்‌, தொடர்பு நிலைகள்‌ அல்லது அகலப்படிகளின்‌ கூல 
மாய்‌ யோ௫த்தால்‌, காரிய சித்திகள்‌ மூலமாய்‌ தவிர அவை 
களைப்பற்றி, ௮வன்‌ யாதொன்றையும்‌ பார்க்கமாட்டான்‌ 9 
அவன்‌ காரணங்களிலிருந்து யாதொன்றையும்‌ பார்க்கமாட்‌ 
டான்‌. காரிய இத்திகளிலிருந்து மாத்திரம்‌ பார்த்தல்‌, மாய 
மானதாகும்‌ ; அதிலிருந்து, ஒன்றன்பின்‌ ஒன்றாய்‌, தப்பிதங்‌ 
கள்‌ உண்டாகின்றன $; கடைசியாக பிரமாண்ட பொய்கள்‌, 
உண்மைகள்‌ என்று சொல்லும்படி, ஒர்வித அனுமானத்தால்‌, 
இவைகளை அவ்வளவு விருத்தியாக்கலாம்‌. 

188. இது வரையில்‌, வேறு வேறழுகும்‌ காரியப்பாடு 
களைப்பற்றியும்‌ அதாவது உயரப்படிகளைப்‌ பற்றியும்‌ 
அல்லது தொடர்பு காரியப்பாடுகளைப்பற்றியும்‌ அதாவது 
அகலப்படிகளைப்பற்றியும்‌ மாத்திரம்‌ ஏதாவது இதுவரையில்‌: 
தெரிந்திருப்பது எனக்கு தெரியாது. இது எப்படியிருந்தா 
அம்‌, இருவித நிலைகளை அறிந்து கொள்ளாமல்‌, காரணத்தைப்‌ 
பற்றி யாதொன்றும்‌ நிஜமாப்‌ தெரிந்து கொள்ள முடியாது $ 
ஆகையினால்‌ இந்த பாகம்‌ முழுவதிலும்‌ இந்த நிலைகளைப்பற்றி 
சொல்லப்படும்‌. ஏனென்றால்‌, காசணங்களிலிருந்து காரியன்‌ 
கள்‌ தெரிந்து கொள்ளும்‌ பொருட்டும்‌, இவ்விதமாக ஞான 
மானவைகள்‌ என்று சொல்லப்பட்ட, பொதுவாய்‌ தெய்வீக 
விஷயங்களைப்பற்றியும்‌, கடவுளைப்பற்றியும்‌, ஆண்டவனைப்பற்‌ 
தியும்‌, திருச்சபையின்‌ ஜனங்கள்‌ இருக்கும்‌ அஞ்ஞானம்‌ நீக்கப்‌ 
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படும்‌ பொருட்டும்‌, சாரணள்களைப்பற்றி வெளிப்படுத்துதல்‌ 
இந்த இறு நாலின்‌ கருத்தாயிருக்கிறது. பூமியின்‌ பேரில்‌ 
இருக்கும்‌ அஞ்ஞானத்தைப்பற்றி தேவர்கள்‌ விசனப்படுவிறார்‌ 
களென்கிற இதை கான்‌ வற்புறுத்தி சொல்ல சக்தியுள்ளவனா 
யிருக்கி௦றன்‌. தாங்கள்‌ பூமியின்‌ பப்ரில்‌ எங்கும்‌ வெளிச்சத்‌ 
தை பார்க்‌இற இல்லையென்றும்‌, மனிதர்கள்‌ போலி நியாயங்களை 
பிடித்துக்கொண்டு, அவைகளை உறுஇபடுத்‌ துகருர்களென்றும்‌, 
அதனால்‌, பொய்களின்பேரில்‌ பொய்களை பெருக்குகரார்‌ 
களென்றும்‌, இவைகளை ஸ்திரப்படுத்த, பொய்களிலிருந்தும்‌, 
பொய்யென்று ரூபித்த மெய்களிலிருந்தும்‌ தர்க்கத்து, கார 
ணங்களைக்‌ குறித்த அஞ்ஞான த்தினலும்‌, உண்மைகளைக்‌ 
குறித்த மூடத்தனத்தாலும்‌ நீக்கமுடியாதவைகளை சூழ்ச்சி 
செய்‌இரர்கள்‌ என்றும்‌, அவர்கள்‌ சொல்லுகுரார்கள்‌. தரு 
மத்‌ திலிருந்து பிரிக்கப்பட்ட பஃியைக்குறித்‌து உறுதி 
செய்தலைப்பற்றியும்‌, அந்த பக்தியின்‌ கதியென்று ஏற்‌ 
படுத்‌ துவதைப்‌ பற்றியும்‌, தேவர்கள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ அதிகமாக 
புலம்புகிரார்கள்‌; அதனுடன்‌ கடவுளைப்பற்றியும்‌, தேவர்களைப்‌ 
பற்றியும்‌, ஆவிகளைப்பற்தியும்‌, அன்பைக்‌ குறித்ததம்‌, ஞானத்‌ 
தைக்‌ குறித்ததுமான அவர்களிட அஞ்ஞானத்தைப்பற்றியும்‌ 
'கூட அவர்கள்‌ புலம்புஓருர்கள்‌. 

உயரத்தைச்‌ சேர்ந்த நிலைகள்‌ ஒரினமானவைகள்‌; முடிவு 
காரணம்‌, காரியம்‌ என்பதைப்போல்‌, ஒன்று மற்றோன்றி 
லிருந்து வரிசைக்‌ கிரமத்தில்‌ உண்டாகிறது. 

189, அகலத்தைசேர்ந்த நிலைகள்‌ அல்லது தொடர்பு காரி 
பப்பாடுகள்‌ வெளிச்சத்‌ இலிருர்‌.து இருட்டுக்கும்‌,சூட்டிலிருந்து 
குளிர்ச்சிக்கும்‌ கடினமான இலிருந்து மெதுவானத ற்கும்‌, அடர்‌ 
த்தியானதிலிருந்து அரிதானதற்கும்‌,தடி.த்ததிலிருர்த மெல்லீ ்‌ 

ம்‌ 


ழ்‌ 
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தற்கும்‌, இதைப்போன்ற மற்றவைகளும்‌ செல்லுதல்‌ போலி 
ரப்பதாலும்‌, இந்த நிலைகள்‌ புலன்களாலும்‌ கண்ணாலும்‌ அறி 
யப்படுறைபடியினாலும்‌, ஆனால்‌ உயரத்தை சேர்ந்த நிலைகள்‌ 
அல்லது வேறு வேருக மாறும்‌ காரியப்பாடுகள்‌, அப்படியில்‌ 
லாதபடியினாலும்‌, பின்‌ கூறியவைகள்‌ இந்தபாகத்தில்‌ 
மூக்யெமாய்‌ சொல்லப்படும்‌ ஒழ எனென்றால்‌, இந்த நிலை 
களின்‌ ஞானமில்லாவிட்டால்‌ காரணங்கள்‌ அறிந்துகொள்ள 
முடியாது. முடிவு, காரணம்‌, காரியம்‌ என்பவை, முர்தி 
யது, பிந்தியது, கடைசியானது என்பதுபோல்‌ இரமத்தில்‌ 
வருறெதென்பதும்‌, மேலும்‌, முடிவு, காரணத்தையும்‌, கார 
ணத்தின்‌ மூலமாய்‌ முடிவு நிலைக்க காரியத்தையும்‌ உண்டாக்கு 
இறதென்பதும்‌, நிஜமாகவே தெரிந்திருக்கறது. இத்த விஷயங்‌ 
களைப்பற்றி இன்னும்‌ அநேக இதா சங்கதிகள்‌ தெரிந்திருக்கன்‌ 
றன. அப்படியிருந்தாலும்‌, இவைகளை தெரிந்துகொண்டு, இப்‌ 
போதுள்ள விஷயங்களுக்கு, அவைகளை பிரயோடத்து பார்க்‌ 
காமல்‌ இருத்தலான௫, கூறுபாடு செய்ததும்‌ தத்துவ விசார 
மானதுமான விஷயங்கள்‌ இந்தனையைக்‌ கவரும்‌ வரையில்‌ 
மட்டும்‌ மனதில்‌ இருக்கப்பட்ட பெயர்வுகளின்‌ அறிவாக மாத்‌ 
இரம்‌. ஆறது. இதனால்தான்‌, முடிவு, காரணம்‌, காரியம்‌, என்‌ 
பவைகள்‌, வேராக மாறும்‌ காரியபாடுகள்‌ கூறலமாய்சென்ஞுலும்‌, 
இந்த நிலைகளைப்பற்றி உலகத்தில்‌ ஏதாவது தெரிக்திருந்தால்‌, 
அது மிகவும்‌ கொஞ்சமாக இருக்கது. ஏனென்றால்‌ பெயர்வு 
களைப்‌ பற்றிய அறிவு மாத்திரம்‌ பரந்துபோகும்‌ காற்றைப்‌ 
போன்ற ஒரு பொருளாயிருக்கறது $ ஆனால்‌ பிரிந்துபோன 
அபிப்பிராயங்களை உலகத்திலுள்ள பொருள்களுக்கு உபயோ 
"இத்தால்‌, உலகத்தில்‌ கண்களால்‌ பார்க்கப்பட்டதும்‌, ஞாபகத்‌ 
இல்‌ ஸ்திரமாய்‌ யிருக்கிறதுமான ஒருபக எக்‌ அவை 
கள்‌ இருக்கின்றன. 
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190. மும்மடங்களான அளவு சாட்டக்‌ கூடியதும்‌, 
பல பதார்த்தங்கள்‌ சேர்ந்தது என்று சொல்லக்கூடியதுமான 
உலகத்திலுள்ள எல்லா பொருள்களுக்கும்‌, உயரத்தைச்‌ சேர்ந்த 
நிலைகள்‌ அல்லது வேறு3வழாகும்‌ காரியப்பாடுகளுமுண்டு, 
உதாரணங்கள்‌, இந்த விஷபத்தை தருஷ்டார்ந்தப்படுத்தட்டும்‌. 
மானிட சரீரத்திலுள்ள ஒவ்வொரு தசைநாரும்‌, மிகவும்‌ 
சிறிய நார்களால்‌ ஆ௫றதென்றும்‌, இவைகளைக்‌ கட்டுகளாகக்‌ 
கட்டினால்‌, இயக்கும்‌ நார்கள்‌ என்று சொல்லப்படுகிற பெரிய 
நரர்களான்றனவென்றும்‌, இவைகளின்‌ கூட்டங்களினால்‌, 
தசைநார்‌ என்று சொல்லப்பட்ட எல்லாம்‌ சேர்ந்த ஒன்று 
உண்டாஇறெதென்றும்‌, பிரத்தியட்ச அனுபவத்தில்‌ தெரிந்திருக்‌ 
இறத. நரம்புகளுக்கும்‌ விஷயம்‌ அம்மா இரியேர அவைகளில்‌, 
மிகவும்‌ இறிய கார்களிலிருந்து, இழைகளாகற பெரிய கார்கள்‌ 
உருவாக்கப்படுதின்றன. இவைகள்‌ சேர்க்கப்பட்டு நாம்பு 
உண்டாஇறெது. அங்கங்களும்‌ ஆந்திரிகங்களும்‌ உண்டாகிற 
மற்ற கலப்புகளுக்கும்‌, கட்டுகளுக்கும்‌, கூட்டங்களுக்கும்‌, 
விஷயம்‌ அம்மாதிரியே எனென்றால்‌, அந்திரிகங்கள்‌ ஓசே 
விதமான நிலைகள்‌ மூலமாய்‌ பலவிதமாக சேர்க்கப்பட்ட நார்க 
ளாலும்குழாய்களாலும்‌ உண்டாக்கப்பட்டிருக்கின்‌ றன.விர௬ு௯% 
வர்க்கத்திலும்‌ ஸ்தாவரவர்க்கத்திலும்‌ உள்ள ஒவ்வொன்றிலும்‌ 
பொதுவாகவும்‌ சிறப்பாகவும்‌ விஷயம்‌ அதேமாதிரி கூட இருக்‌ 
இறது. மரங்கள்‌ பலவிதங்களில்மும்மடங்கான ஒழுங்கில்‌இழை 
களின்‌ கூட்டம்‌ இருக்கறது. உலோகங்களிலும்‌ கற்களிலும்‌, 
மும்மடங்களான இரமத்தில்‌ பகுதிகளின்‌ கூட்டம்‌ கூட இருக்‌ 
இறது. இவைகளிலிருந்து, வேராக மாறும்‌ காரியப்பாடுகள்‌ 
எப்படி யிருக்கிறதென்று, அதாவது, முதலிலிருந்து இரண்டா 
வதும்‌, மூன்றாவது சேர்வையானதாயிருக்க, இசண்டாவதிலி 


164 பதி பசு பாச விளக்கம்‌ 


ருந்து மூன்றாவதும்‌ உண்டாஇறதென்பதும்‌, ஒவ்வொரு நிலை 
யும்‌ மற்றஇலிருந்து வேறாயிருக்கறதென்பதும்‌, விசதமாகிறது. 

191. அவைகளுக்கும்‌ விஷபம்‌ ஒரே மா இரியிருப்பதி 
னால்‌, இவைகளிலிருந்து, சண்ணுக்கு புலப்படாதவைகள்‌ 
.விஷபத்திலும்‌, ஒர்‌ தீர்மானம்‌ செய்யலாம்‌, உதாரணமாக) 
மூளையிலுள்ள இந்தனைகளுக்கும்‌, ஆசைகளுக்கும்‌, ஆசயன்‌ 
களாகவும்‌ வாசஸ்தானங்களாகவும்‌ இரு கிற உருப்புள்ள 
'பொருள்களுக்கும்‌, ஆகாயங்களுக்கும்‌, சூட்டுக்கும்‌ ஒளிக்கும்‌, 
அன்புக்கும்‌, ஞானத்திற்கும்‌ அப்படிச்‌ செய்யலாம்‌. எனென்‌ 
ரால்‌, ஆகாயங்கள்‌ சூட்டினிடவும்‌ ஒளியினிடவும்‌, ஆசயன்‌ 
களாயிருக்‌இன்‌ றன ; சூடும்‌ ஒளியும்‌ அன்பினிடவும்‌ ஞானத்தி 
னிடவும்‌ ஆசயங்களாயிருக்கின்றன. ஒன்றுக்கு பொருக்தும்‌ 
நியாயம்‌ மற்றதற்கும்‌ பொருக்துமாகையால்‌, ஆகாயங்களின்‌ 
நிலைகளிருப்பதுபோல, சூட்டினிடவும்‌ ஒளியினிடவும்‌, அன்பி 
னிடவும்‌ ஞானத்தினிடவும்‌ ௮தே மாதிரியான வேற்றுமைகள்‌ 
கூட யிருக்கின்றன. 

199. இந்த காரியப்பாகெள்‌ ஓ இனமானதென்பது: 
அதாவது ஒரேவிதமும்‌ சுபாவமானதென்பது கொஞ்சம்‌ 
முன்னே கூறியதிலிருந்து விசதமாகறது. தசைநார்களின்‌ 
செய்கை உண்டாக்கும்‌ நார்களில்‌, மிகச்‌ இறியதும்‌, ௮இக. 
பெரியதும்‌, எல்லாவற்றிலும்‌ பெரியதும்‌, ஒரே இனத்தைச்‌ 
சேர்ந்தவைகள்‌. நரம்புக்குரிய நார்களில்‌, மிகச்‌ சிறியதும்‌, 
அதிகப்‌ பெரியதும்‌, எல்லாவற்றிலும்‌ பெரியதும்‌, ஓரின 
மானவைகள்‌. மரங்களின்‌ இழைகள்‌ மிகறியதிலிருந்து 
அவைகளின்‌ தொகுதி வரையில்‌ ஓ£ச இனமானவைகள்‌.. 
எல்லாவித கற்களினிடவும்‌, உலோகங்களினிடவும்‌ பகுதிகள்‌ 
அம்மாதிரியே யிருக்கின்‌ றன. இந்தனைகளுக்கும்‌ ஆசைகளுக் 
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கும்‌ : ஆசயங்களாகவும்‌ வாசஸ்தானங்களாகவும்‌ இருக்கிற 
உருப்புள்ள பொருள்கள்‌ மிகவும்‌ கலப்பற்ற திலிருந்து கூளை 
யாயிருக்கிற பொதுத்தொகுஇி வரையில்‌, ஓரே இனமானவை 
கள்‌. அஆகாயங்கள்‌, சுத்தமான, ஈதர்‌ என்‌ னும்‌ சூக்கும 
ஆகாயம்‌ முதல்‌ காற்று வரையில்‌ ஓர இனமானவை.வரிசைக்‌ 
இரமத்தில்‌ உள்ள சூட்டினிடவும்‌ ஒளியினிடவும்‌ நிலைகள்‌, 
அகாயங்களின்‌ நிலைகளுக்குத்‌ தக்கபடி, ஒரே இனமானவை 
கள்‌ ; அதனால்‌ கூட அன்பினிடவும்‌ ஞானத்தினிடவும்‌ நிலைக 
ளும்‌ ஒரே இனமானவைகள்‌. ஓ3ச குணத்தையும்‌ சுபாவத்தை 
யும்‌ பெருக பொருள்கள்‌, கலப்பானதாயிருக்கின்றன, இரி 
.னத்தைச்‌ சேர்ந்தவைகளோடு ஓத்துப்போடற இல்லை ழ ஆகை 
யினுல்‌ அவைகளிலிருந்து வேறுகமாறும்‌ நிலைகளை அவைகள்‌. 
உண்டாக்காமல்‌, ஒரினமானதும்‌, ஓர்‌ குணமும்‌ சுபாவமுமா 
யிருக்கிற தங்களிட சொந்தமானவைகளிலிருந்து மாத்திரம்‌, 
அப்படி. உண்டாக்குகிறது. ன்‌ 

198. இவைகள்‌ தங்கள்‌ சிரமத்தில்‌, முடிவுகளைப்போல 
வும்‌, காரணங்களைப்போலவும்‌, காரியங்களைப்‌ போலவும்‌ 
இருக்கின்றன வென்பது தெளிவாயிருக்கிறெது ; ஏனென்றால்‌, 
மிகவும்‌ சிறியதாயிருக்கிற முதன்மையான ஐ மத்தியமானது 
அல்லது இரண்டாவதின்‌ மூலமாய்‌ அதன்‌ காரணத்தையும்‌, 
இறுதியான அல்லது மூன்றாவதின்‌ மூலமாய்‌ அதன்‌ காரி 
த்தையும்‌ உண்டாக்குகிறது. 

194. ஒவ்வொரு நிலையும்‌, மற்றவைகளிலிருந்து அதன்‌ 
சொந்த போர்வைகளினால்‌ வேரறானதா யிருக்கிறதென்பதை 
யும்‌, எல்லா நிலைகளும்‌ சேர்ந்து ஒரு பொதுப்போர்வையால்‌ 
வேரூயிருக்கற தென்பதையும்‌ கவனிக்கவேண்டியது. மேலும்‌ 


பொதுவான போர்வையானது உள்ளானதும்‌, உள்ளுக்குள்ளா 
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னதுமான பொருள்களோடு அவைகளிட ஒழுங்கில்‌ சம்பந்தப்‌ 
படுகின்றன என்பதையும்‌ கவனிக்க (வேண்டும்‌ ; ௮.தனால்‌, எல்‌ 
லாவற்றினிட ஓக்கியமும்‌, ஏக சிக்தையுள்ள செய்கையும்‌ உண்‌ 
டாகின்றது.. 

மூதல்‌ நிலையானது பின்வரும்‌ நிலைகளின்‌ எல்லாப்‌. 
போருள்களிலும்‌ எல்லாமாயிருக்கிறது. 

195. ஒவ்வொரு பதார்த்தத்தினிடவும்‌ ௮ல்லதுபொருளி 
னிடவும்‌ நிலைகள்‌ ஒரே இனமுள்ளதாயிருக்கின்றன வென்பது 
காரணமாயிருக்கிறது. முதல்‌ நிலையிலிருந்து உண்டாக்கப்‌ 
பட்டதால்‌ அவைகள்‌ ஓர்‌ இனத்தை சேர்ந்ததா யிருக்கின்றன. 
ஏனென்றால்‌, அவைகளின்‌ நிருமாணம்‌ இந்த விதத்தில்‌ உண்‌ 
டாகிறது, முதலாவது கட்டுகள்‌ அல்லது கூட்டங்கள்‌ உண்‌ 
டாக்குதலால்‌, சுருங்கச்‌ சொல்லில்‌, பகுதிகளை ஒன்று சேர்ப்‌: 
பதால்‌ இரண்டாவதை உண்டாக்குகிறது. இதன்‌ மூலமாய்‌ 
மூன்றாவதை உண்டாக்கி, ஒன்றை மற்றொன்‌ றிலிருக்து ஓர்‌ 
போர்வையால்‌ சூழ்ந்து கொள்வதால்‌ வேருக்குகிறது. ஆகை. 
யினால்‌ முதல்‌ நிலையானது பின்வரும்‌ நிலைகளை ஆளுகை. 
செய்கிறது என்பதும்‌, அகையினால்‌ முதல்‌ நிலையானஅ பின்‌ 
வரும்‌ நிலைகளின்‌ எல்லா பொருள்களிலும்‌ எல்லாமாயிருக்‌ 
கிற்து என்பதும்‌ விசதமாஇறது. 

196. நிலைகள்‌ ஒன்றகஃகொன்று சம்பந்தப்பட்டவரை 
யில்‌ அவ்விதமாயிருக்கிறதென்று சொல்லப்படுகிறது. ஆனால்‌, 
பொருள்கள்‌ தங்கள்‌ நிலைகளில்‌ அவ்விதமாயிருக்கிற 
தென்ப அருத்தம்‌. நிலைகள்‌ மூலமாய்‌ பேசுதல்‌, சங்கெொகமாக 
. வும்‌ எல்லாவற்றையும்‌ குறித்து பேசுதலாகவும்‌, இம்மாதிரி' 
யாக நிலைகளின்‌ இந்த விதத்தின்‌ கீழ்வரும்‌ ஒவ்வொரு, பொரு. 
ளுக்கும்‌ ஓர்‌ விதத்தில்‌ பொருந்துறெதாகவு மிருக்தறத. ::: ! 


ஞ: 
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197. மூன்‌ சொல்லிய பிரிவில்‌ விரித்து சொல்லிய 
எல்லா பொருள்களுக்கும்‌ அதாவது தசைகார்களுக்கும்‌, 
கரம்புகளுக்கும்‌,விருக்ஷவர்க்கக்து ஸ்தாவர வர்க்கத்து இசண்டு 
வர்க்கத்துப்‌ பொருள்களுக்கும்‌, பகுதிகளுக்கும்‌, மனிதனில்‌ 
சிந்தனையினிடவும்‌ ஆசையினிடவும்‌ பதார்த்தங்களாயிருக்கெ 
உருப்புள்ள பொருள்களுஃகும்‌, ஆகாயங்களுக்கும்‌, சூட்டிற்‌' 
கும்‌ ஒளிக்கும்‌, அன்பிற்கும்‌, ஞானத்திற்கும்‌. இவைகள்‌ 
பொருந்தும்‌. இவைகளிலெல்லாம்‌, முதல்‌ பொருளானது, 
தனிமையாகவும்‌ முழுவதும்‌, பின்வரும்‌ பொருள்களை ஆளு 
கை செய்கிறது ; உண்மையாகவே, ௮து அவைகளில்‌ ஓரே 
பொருளாக இருக்கிறது. ௮து, அவைகளிலிருக்கும்‌ ஒசே 
பொருளானபடியினால்‌ அவைகளில்‌ எல்லாமாயிருக்றெது. 
இ௫ இப்படியிருக்கறதென்பது, பின்வரும்‌ பிரசித்தமான: 
உண்மைகளால்‌ கூட, அதாவது, முடிவானது, காரணத்தின்‌ 
எல்லாமாயிருகற தென்பதினாலும்‌, காரணத்தின்‌ மூலமாய்‌, 
காரியத்தின்‌ எல்லாமாயிருக்கிற தென்பதினாலும்‌,௮கையினால்‌, ' 
முடிவு, காரணம்‌, காரியம்‌ என்பவை முதல்‌ முடிவென்றும்‌, 
நடு முடிவென்றும்‌, கடை முடிவென்றும்‌ சொல்லப்படுவதி 
லைம்‌, விசதமாகிறது. மேலும்‌, காரணத்துக்குத்‌ காரண 
மான, உண்டாக்கப்பட்ட பொருளுக்குக்‌ காரணமாயும்கூட 
இருக்கெ தென்பதினாலும்‌, காரணங்களில்‌ முடிவைத்தவிர 
வும்‌, சலனத்தில்‌ முயற்சியைத்தவிரவும்‌, பிரதானமானது 
வேறொன்றுமில்லை யென்பதஇனாலும்‌, சுயமாய்ப்‌ பதார்த்தமா 
யிருக்கிற ஒரு தனிமையான பொருள்‌ இருக்கற தென்பதி 
னாலும்‌ விசதமாகறெத. 

198, சுயமாய்‌ அதாவது தனிமையாகவும முழுவதும 
பதார்த்தமாயிருக்கிற தெய்வமான, தருஷ்டிக்கப்பட்ட. 
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எல்லார்‌ பொருள்களுக்கும்‌ பொதுவாகவும்‌ றப்பாகவும்‌ உற்‌ 
பத்தி ஸ்தானமாய்‌ இருக்கிறதென்பதும்‌, இம்மாதிரியே, முதல்‌ 
பாகத்தில்‌ காண்பிக்கப்பட்ட விஷயன்களுக்கு அதாவது, பரம 
இச்சாசத்தியும்‌ பரம ஞான சத்தியும்‌ பதார்த்தமும்‌ உருவழுமா 
யிருக்கன்றன என்பதும்‌ (40-முதல்‌ 48-வது பிரிவுகள்‌ வசை 
யில்‌), பரமஇச்சாசத்தியும்‌, பரமஞானசத்தியும்‌ சு பமாய்பதார்த்த 
மும்‌ உருவமென்பதும்‌, அதனால்‌ ௮து ஒரே ஒரு உண்மை என்‌ 
பதும்‌ (பிரிவு 44முதல்‌ 40-வரையில்‌), பிரபஞ்சத்திலுள்ள 
எல்லா பொருள்களும்‌ பரம இச்சாசத்தியினாலும்‌ பரம ஞான 
சத்‌ தியினாலும்‌ சருட்டிக்கப்படன்றனவென்ப.தம்‌ (பிரிவுகள்‌ 
52-மூதல்‌ 60-வரையில்‌), ஆகையினால்‌ இிருஷ்டிக்கப்பட்ட பிர 
பஞ்சம்‌ ௮வரிட பிரதிமை என்பதும்‌ (பிரி, 01-05), ஆண்டவர்‌ 
மாத்திரம்‌ தேவர்கள்‌ இருக்கப்பட்ட சுவர்க்கமென்ப,அமாகிய 
(பிரிவுகள்‌ 118-முதல்‌ 118-வரையில்‌)) இவைகளுக்கு தக்க 
தாய்‌ பிரபஞ்சத்தின்‌ எல்லா பொருள்களிலும்‌ கடவுள்‌ எல்லா 
மாயிருக்‌இருர்‌. என்பதும்‌, இவைகளிலெல்லா மிருந்து ' தெளீ 
வாய்‌ அறிந்து கொள்ளலாம்‌. 

எல்லா பக்குவங்களும்‌, நிலைகளுடணனும்‌ அவைகளுக்குத்‌ 
தக்கபடியும்‌ அதிகரித்து ஏறுகின்றன. 

- 199, -அகலத்தைச்‌ சேர்ந்த காரியப்பாடுகள்‌ என்றும்‌, 
உயரத்தைச்‌ சேர்ந்த காரியப்பாடுகளென்றும்‌. இருவித நிலை 
கள்‌ இருக்னெறனவென்றும்‌ அகலத்தைச்‌ சேர்ந்த நிலைகள்‌ 
வெளிச்சத்திலிருந்து நிழலுக்கு அணுகுவதைப்‌ போலும்‌, 
அல்லது ஞானத்திலிருந்து அஞ்ஞானத்தை அணுகுவதைப்‌ 
போலும்‌ இருக்கின்றனவென்றும்‌, ஆனால்‌ உயரத்தைச்‌ சேர்ந்த 
நிலைகள்‌ முடிவுபோலும்‌ . காரணம்போலும்‌ காரியம்போலும்‌ 
அல்லத முந்தியதுபோ லும்‌, பிக்‌ இயதுபோலும்‌, இறுதியானது 
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போலும்‌ இருக்கன்றனவென்றும்‌ மேலே காண்பிக்கப்பட்‌ 


டது (பிரிவுகள்‌ 184-முதல்‌ 188-வரையில்‌). பின்‌ சொன்ன 
நிலைகளைப்பற்றி, அவைகள்‌ உயரத்தைச்‌ சேர்ந்த நிலைகளான 
படியினால்‌, ஏறுதன்றன அல்லது இறங்குகின்றன வென்று . 
சொல்லப்படுகிறது; ஆனல்‌ முன்‌ சொன்னவைகளைப்‌ பற்றி, 
அவைகள்‌ அ௮.கலத்தைச்‌ சேர்ந்த நிலைளானபடி.யினால்‌, அவை 
கள்‌ அதிகரிக்கிறது அல்லது குறைகிறது என்று சொல்லப்படு 
கிறது. இந்த இரண்டு நிலைகளும்‌, அவைகளுக்குள்‌ பொது 
வானது ஒன்றுமில்லை என்‌. சொல்லும்படியாக அவ்வளவு 
பேதப்படுகன்றன. ஆகையினால்‌ அவைகள்‌ தெளிவாய்‌ பிசத்தி 
யேகப்படுத்தப்பட வேண்டும்‌, எந்தவிதத்திலும்‌ அவைகளைப்‌ 
பற்றி பிரமை கூடாது. . 

200. எல்லா பக்குவங்களும்‌ இந்த நிலைகளோடும்‌ 
அவைகளுக்குத்‌ தக்கபடியும்‌ ஏன்‌ அதிகரித்து, ஏறுகின்றன 
'வென்பதற்குக்‌ காரணம்‌, எல்லா குணங்களும்‌ அவைகளின்‌ 
பதார்த்தங்களுக்குத்‌ தக்கபடி. இருக்கின்றனவென்பதா 
யிருக்கிறது; அவைகளை உயிருக்கும்‌, சக்திகளுக்கும்‌, உரு 
வங்களுக்கும்‌ ஆசோபிக்கறெபடியினால்‌, பக்குவமும்‌ அபக்‌ 
குவழும்‌ பொதுவான குணங்களாகும்‌. உயிரின்‌ பக்குவம்‌ 
என்பது அன்பினிடவும்‌ ஞானத்தினிடவும்‌ பக்குவமா 
யிருக்கறது ; இத்தமும்‌ புத்தியும்‌ அவைகளின்‌ ஆசயங்‌ 
களாயிருப்பதால்‌, உயிரின்‌ பக்குவம்‌, இத்தத்தினிடவும்‌ 
புத்தியினிடவும்‌, அதனால்‌ ஆசைகளிடவும்‌ சிந்தனைகளிட 
வும்‌, பஃகுவமாயிருக்கிறது $; சூக்கும சூடானது அன்பின்‌: 
'சொள்கலமாயிருப்பதா லும்‌, சூக்கும ஒளி ஞானத்தின்‌ கொள்‌ 
கலமாயிருப்பதாலும்‌, இவைகளின்‌ பரிபக்குவத்தை உயிரின்‌ 
யரிபக்குவத்துக்கு ஆரோபிக்கலாம்‌. சக்திகளின்‌ பக்குவ 
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மென்பது, உயிரினால்‌ ஏவப்பட்டு, அசைக்கப்படுகிற தும்‌, 
அப்படியிருந்தும்‌ தங்களிடம்‌ உயிரை உடைத்தாயிசாதது 
மான எல்லா பொருள்களின்‌ பக்குவமாயிருக்கிறது. அவ்வித 
சக்திகள்‌, உண்மையில்‌, ஆகாயங்களா யிருக்கின்றன ; மேலும்‌ 
அவ்வித சஃதிகள்‌ மனிதனிலும்‌, அதனுடன்‌ எல்லாவித 
பிராணிகளிலும்‌ உள்ள, உள்ளானதும்‌ புறம்பானதுமான 
உறப்புள்ள பொருள்களாய்‌ கூட இருக்கின்றன. மேலும்‌ 
அவ்வித சக்திகள்‌, அங்கேயிருக்கும்‌ சூரியனிடமிருந்து கேரா 
யும்‌ வேறொன்றின்‌ ரூலமாயும்‌ முயற்ககளை அடைகிற 
ஸ்தூல லோகத்திலுள்ள எல்லா பொருள்களாயும்‌ கூட இருக்‌ 
இன்றன. உருவங்கள்‌ பதார்த்தங்களென்பதும்‌, அனால்‌ ௪க்‌இ' 
கள்‌ அவைகளின்‌ முயற்கெளென்பதுமாகிய இந்த வித்தியாசத்‌ 
அடன்‌ மாத்திரம்‌, உருவங்கள்‌ பக்குவமும்‌, சத்திகளின்‌ பக்கு 
வழும்‌, ௪த்திகளிருக்கெபடி. உருவங்களிருச்கிறபடியினால்‌, 
ஒன்றாகின்றன ; ௮கையினால்‌ இரண்மிக்கும்‌ ஒரேவிக பஃ்குவ 
நிலைகள்‌ உரித்தாடன்றன. ஒசே காலத்தில்‌ சக்்‌திகளாயில்லாக 
உருவங்கள்‌ நிலைகளுக்கு தக்கபடி பக்குவமாகவும்‌ கூட இருக்‌. 
இன்றன. 

201. அகலத்தை அல்லது தொடர்ச்சியைச்‌ சேர்ந்த 
நிலைகள்‌ உலகத்தில்‌ தெரிந்திருப்பதால்‌, அவைகளுக்குத்‌ தக்க 
படி. ௮திகரிக்கெறதும்‌ குறைஜறெதுமான உயிரினிடவும்‌, சக்தி 
களிடவும்‌, உருவங்களிடவும்‌ பக்குவங்களைக்‌ குறித்து இங்கே 
பேசாமல்‌, வேறு வேருக மாறும்‌ நிலைகள்‌ உலகத்தில்‌ தெரியா 
திருக்றெபடியினால்‌, அவைகளுக்குத்‌ தக்கபடி, ஏறுறெனும்‌ 
இறங்குறெதுமான உயிரினிடவும்‌, ௪க்திகளிடவும்‌, உருவம்‌: 
களிடவும்‌ பக்குவங்களைப்பற்றி பேசுவோம்‌. ஆனால்‌ இந்நிலை: 
களுக்குத்‌ தக்கபடி பக்குவங்கள்‌ எப்படி. ஏறுன்றன; இறக்‌ 
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குன்றனவென்பது ஸ்தூல லோகத்தில்‌ காணப்படும்‌ 
பொருள்களிலிருந்து அ நிய மூடியாது. ஆனால்‌ சூக்கும 
லோகத்தில்‌ காணப்படும்‌ பொருள்களிலிருக்து தெளிவாய்‌ 
அறிந்து கொள்ளலாம்‌. ஸ்தாலலோகத்தில்‌ காணப்படும்‌ 
பொருள்களிலிருந்து, அவைகள்‌ எவ்வளவு அதிக கருத்தாய்‌ 
சோ இக்கப்படுகிறதோ, அவ்வளவு அதிசயங்கள்‌ கண்ணுக்குப்‌ 
புலப்படுநெதென்னறு மாத்திரம்‌ அறிக்து கொள்ளலாம்‌. உதா 
ரணமாக, கண்களிலும்‌, காதுகளிலும்‌, நாவிலும்‌ தசைகார்களி 
௮ம்‌, இருதயத்திலும்‌, சுவாசாசபல்களிலும்‌, பித்தாசயத்தி' 
ஓம்‌, (808) எனும்‌ வயிற்திலுள்ள ஒர்‌ அவயவத்‌ 
இலும்‌, மூத்த. பிண்டத்திறும்‌, மீதி உள்ளிருக்கும்‌ 
அவயவங்களிலும்‌, இன்னும்‌, விதைகளிலும்‌, பழங்களிலும்‌, 
புஷ்பங்களிலும்‌, அதனுடன்‌ உலோகங்களிலும்‌, லோஹா 
இகளிலும்‌, கற்களிலும்‌, இவைகளை எல்லாம்‌ அதிக கருத்‌ 
தாய்‌ சோதித்தால்‌, இவைகளிலெல்லாம்‌ ௮ தஇிசயங்கள்‌ ஆதி 
கரிக்ெறனவென்று நன்ளுய்‌ தெரிந்திருக்கறது, என்றாலும்‌ 
இந்த அ.திசயங்களிஞல்‌, விசாரணையிலிருக்கும்‌ பொருள்‌, 
உயரத்தைச்‌ சேர்ந்த நிலைகள்‌ அல்லது வேறு வேருகமாறும்‌ 
நிலைகளுக்குத்‌ தக்கபடி. அரந்தரங்கமாய்‌ ௮தஇக பக்குவமாயிருக்‌. 
இன்றனவென்று சொஞ்சம்‌ கூட சற்்‌தேகப்பட்டதில்லை; இந்த 
நிலைகளை அறியாமை அந்த உண்மையை மறைத்‌ இருக்கிறது... 
ஆனால்‌, அதே நிலைமகள்‌ சூக்கும லோகத்தில்‌ தெளிவாய்‌ 
ஒழியாதிருப்பதால்‌--( ஏனென்றால்‌, மிகவும்‌ உயரத்திலி 
ருந்து மிகவும்‌ தாஜ்ந்ததுவரையில்‌ அந்த உலகம்‌ முழுமையும்‌,. 
இக்த நிலைகளாக பிரத்தியேகமாய்‌ பிரிக்கப்பட்டிருக்கிறது)-- 
இந்த நிலைகளைக்‌ சூறித்த அறிவை அந்த உலகத்தில்‌ சேகரம்‌ 
செய்து: கொள்ளலாம்‌; பின்னிட்டு, அதன்‌ பயனிலிருக்து,. 
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ஸ்தூல லோகத்தில்‌ அதே நிலைகளிருக்கும்‌, சக்‌ இகளிடனும்‌ 
உருவங்களிடலும்‌ பக்குவத்தைப்பற்றி, தீர்மானங்கள்‌ செய்ய 
லாம்‌. 

202. உயாத்தைச்‌ சேர்ந்த அந்தஸ்துகளுக்குத்‌ தக்கபடி 
ஒழுங்காக்கப்பட்ட மூன்று சுவர்க்கங்கள்‌ சூக்கு குமலோகத்திலி 
ருக்கின்றன. எல்லாவற்றிலும்‌ உயர்ந்தசுவர்ம்கத்‌ தில்தேவர்கள்‌, 
நடுசுவர்க்கத்திலிருக்கும்‌ தேவர்களைப்பார்க்கிலும்‌ பக்குவத்‌ இல்‌ 
மேல்பட்டிருக்இருர்கள்‌. நடு சுவர்க்கத்தில்‌ தேவர்கள்‌, எல்லா 
வற்றிலும்‌ தாழ்ந்த சுவர்க்கத்திலிருக்கும்‌ தேவர்களைப்பார்க்கி 
அம்‌ பக்குவத்தில்‌ மேல்பட்டி ருக்கிறார்கள்‌. எல்லாவற்‌ றிலும்‌ 
தாழ்ந்த சுவர்க்கத்திலிருக்கும்‌ தேவர்கள்‌, நடசுவர்க்கத்‌இலிருக்‌ 
கும்‌ தேவர்களினிட பக்குவத்தின்‌ முதல்வாயிற்‌ படி.வசையில்‌ 
செல்லக்கூடாத படிக்கும்‌, இவர்களும்‌ கூட எல்லாவற்றிலும்‌ 
உயர்ந்த சுவர்க்கத்‌ து தேவர்களின்‌ வாயிற்படி. வரையில்‌ ஏறக்‌ 
- கூடாதபடிக்கும்‌, பக்குவத்தின்‌ நிலைகள்‌ இருக்கின்றன. இது 
ஒரு விபரீதமாய்‌ தோன்றும்‌, ஆயினும்‌, ௮.து உண்மையாயிருக்‌ 
இறது. தொடர்பு காரியப்பாடுகளுக்குத்‌ தக்கபடி அல்லா 
மல்‌, வேறவேராக மாறும்‌ காரியப்பாடுகளுக்கு தக்கபடி. அவர்‌ 
சள்‌ சேர்க்கப்பட்டிருக்கறார்கள்‌ என்பது காரணமாயிருக்‌ 
இறது. அவர்களுக்குள்‌, பொதுவானது ஒன்றுமில்லாதபடி 
மிகவும்‌ உயர்ந்ததும்‌ தாழ்ந்ததுமான சுவர்க்கங்களின்‌ . தேவர்‌ 
களிட அசைகளுக்கும்‌ சிந்தனைகளுக்கும்‌, அதனால்‌ பேச்சும்‌ 
கும்‌, அவ்வித வித்தியாச மிருக்கிறதென்றும்‌, எல்லா சுவர்க்‌ 
கங்களிலும்‌ ஆண்டவரிட கேரான உட்பிரவேசத்தாலும்‌, 
எல்லாவற்றிலும்‌ உயந்த சுவர்க்கத்தின்‌ மூலமாய்‌ எல்லாவற்றி 
ஓம்‌ தாழ்ர்ததற்கு வேறொன்றின்‌ மூலமாய்‌ உட்பிரவேசத்தா 
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அவ்வித குணமுடையதா யிருப்பதால்‌, அவைகளை ஸ்தூல: 
பாஷையில்‌ சொல்ல மூடிபாது; கையினால்‌ விவரிக்கவும்‌ 
முடியாது ; ஏனென்றால்‌ 3தவர்களின்‌ சிந்தனைகள்‌ சூக்கும 
மானதால்‌ ௮வைகள்‌ ஸ்தால அபிப்பிராயங்களில்‌ அடங்கு. 
இறதஇில்லை. அவைகள்‌ மானிட பாஷைகளிலில்லாமல்‌ தங்களிட 
சொந்தபாஷைகளிலும்‌, வார்த்தைகளிலும்‌, நூல்களிலும்‌ மாத்‌ 
இரம்‌ தேவர்களாலேயே சொல்லப்பட்டு, விவரிக்கப்படக்கூடும்‌... 
இதனால்‌ தான்‌ சுவர்க்கங்களில்‌, வாக்குக்கெட்டாதவைகள்‌ 
கேழ்க்கப்பட்டும்‌ பார்க்கப்பட்டு மிருக்கன்றன வென்று சொல்‌ 
லப்படுகிற அ. எல்லாவற்றி லும்‌ உயர்ந்த அல்லது மூன்றாவது: 
சுவர்க்கத்து தேவர்களின்‌ சிந்தனைகள்‌, முடிவுகளின்‌ சிந்தனை 
களாயிருக்கன்றன வென்பதும்‌, நடு அல்லது இரண்டாவது: 
சுவர்க்கத்து தேவர்களின்‌ சிந்தனைகள்‌ காரணங்களைக்‌ குறித்த 
வைகள்‌ என்பதும்‌, எல்லாவற்றிலும்‌ தாழ்ந்த அல்லது முதல்‌: 
சுவர்க்கத்து தேவர்களின்‌ இந்தனைகள்‌ காரியங்களைக்‌ குறித்த 
வைகளென்பதுமாகய இந்த ஆலோசனையால்‌, இந்த வித்தி 
யாசங்களை கொஞ்சம்‌ இர௫த்துக்கொள்ளலாம்‌. முடிவுகளி' 
லிருந்து நிலைத்தலென்ப.து ஒன்னு, முடிவுகளைப்பற்றி நிலைத்‌ 
தல்‌ என்பது வேறொன்று என்பதையும்‌, மேலும்‌ காரணத்‌. 
திலிருந்து நிலைத்தலென்பது ஒன்‌.ற, காரணத்தைப்பற்றி நிலைத்‌ 
தல்‌ வேஜொன்ற என்பதையும்‌, மறுபடியும்‌, காரியத்தி' 
லிருந்து நினைத்தல்‌ ஒன்று, காரியத்தைப்பற்றி நினைத்தல்‌ 
வேறொன்று என்பதையும்‌ தெரிந்து கொள்ள வேண்டியது... 
௮இக தாழ்ந்த சுவர்க்கத்து தேவர்கள்‌ காரணங்களைப்‌ பற்றியும்‌. 
முடிவுகளைப்பற்றியும்‌ நினைக்கிறார்கள்‌. அதிகம்‌ உயர்ந்த சுவர்க்‌. 
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னி தத்து இடர்கள்‌ காரணத்திலிருந்தும்‌ மூடி விலிருக் தும்‌ நினைக்‌ 
ர்கள்‌; இவைகளிலிருந்து நினைத்தல்‌, உயர்ந்த ஞானத்‌ துக்கு 
அடையாளம்‌. ஆனால்‌ இவைகளைப்பற்றி நினைத்தல்‌ தாழ்ந்த 
ஞானத்தின்‌ அடையாளமாயிருக்கிறது. முடிவுகளிலிருந்து 
நினைத்தல்‌ ஞானத்துக்குச்சேர்ந்தது, காசணத்திலிருந்து நினைத்‌ 
_தல்‌ புத்திக்கு சேர்ந்தது, காரியத்திலிருந்து நினை த்தல்‌ அறிவுக்கு 
சேர்ந்தது. எல்லா பக்குவமும்‌, நிலைகளோடும்‌, அவைகளுக்கு 
சக்கபடியும்‌ ஏறுகிறதென்றும்‌ இறங்குகறதென்‌ ௮ம்‌ இவை 
களிலிருந்து விசதமாகிறது. 
208. தன்னிட இித்தத்துக்கும்‌ புத்திக்கும்‌ சேர்ந்த 
.மனிதனிட அந்தரங்கமான பொருள்கள்‌, மனிதன்‌ தன்னிட 
மனதின்‌ அந்தரங்கமானவைகள்‌ விஷயத்தில்‌ மிகவும்‌ சிறிய 
உருவத்தில்‌ சுவர்க்கமாயிருக்கறொன்‌ என்ற காரணத்தினால்‌, 
நிலைகள்‌ விஷயத்தில்‌ சுவர்க்கங்களைப்போல்‌ இருப்பதால்‌, 
அவர்களின்‌ பக்குவங்களும்‌ கூட ஒரேமாதிரி இருக்இன்றன. 
ஆனால்‌, இந்த பரிபக்குவங்கள்‌, அவன்‌ உலகத்தில்‌ இருக்கிற 
வரையில்‌, மிகவும்‌ தாழ்ந்த நிலையிலிருப்பதினால்‌, எந்த மனி 
தீனுக்கும்‌ தோன்றுகிறதில்லை ழ அதிகம்‌ உயர்ந்த நிலைகள்‌, மிக 
வும்‌ தாழ்ந்த நிலைகளிலிருந்து அறிந்து கொள்ள முடியாது 5) 
ஆனால்‌ இறந்த பிறகு, அவைகள்‌ அறிந்து கொள்ளப்படுசன்‌ 
நின. மனிதன்‌ தேவனாய்‌, தன்னிட ஸ்தால தன்மைக்கு எட்‌ 
டாதவைகளை நினைத்து, பேசுறெபடி.யினால்‌, அவன்‌ அப்பொ 
முது அவனிட. அன்புக்கும்‌ ஞானத்துக்கும்‌ காரண காரிய 
சம்பந்தப்படுகிற அந்த நிலைக்குவருறான்‌. அவன்‌ மனதுக்குச்‌ 
சேர்ந்த எல்லா பொருள்களின்‌ உன்னதம்‌, அப்பொழுது 
தனித்தல்லாமல்‌ மும்மடங்களான பரிமாணத்தில்‌ உண்டாக்கு 
இறது. உயரத்தைச்‌ சேர்ந்த நிலைகள்‌ மும்மடங்காயிருக்கன்‌ 


காரண காரிய வேற்றுமைகள்‌ 115 
றன. ஆனால்‌, ௮கலத்தைச்‌ சேர்ந்த நிலைகள்‌ தனித்தவைகளா 
யிருக்க்றன. உலகத்தில்‌ உண்மைகளிலிருந்து, அவைகளை 
வாழ்க்கைக்கு ஆராபித்தவர்கள்‌ தவிர வேற யாரும்‌ அந்த 
நிலைகளுக்கு ஏறுகிற துமில்லை, ஏற்றப்படுகற துமில்லை, 

204. முதன்மையானவைகள்‌ பிந்தினவைகளை விடவும்‌ 
அல்லது தனித்தவைகள்‌ சேர்வையானவைகளை விடவும்‌ 
குறைந்த சம்பூரணமானவைகளாகத்‌ தோன்றுகின்றன ; என்‌ 
ராலும்‌, பிர்தினவைகள்‌ உருவாக்கப்படுிகிற முதன்மை 
பான பொருள்கள்‌, அல்லது சேர்வையானவைகள்‌ உரு 
வாக்கப்படுகிற தனித்த பொருள்கள்‌ அதிக பூரணமான 
வைகளா' யிருக்கின்றன. முதன்மையானவைகள்‌ அல்லது 
தனித்தவைகள்‌ ௮,இக நிருவாணமாயிருக்கிற தென்பதும்‌, 
உயிரில்லாத பொருள்களாலும்‌ பதார்த்தங்களாலும்‌ குறை 
வாய்‌ மூடப்பட்டதாயுமிருக்கின்றன என்பதும்‌ காரணமா 
யிருக்கு; அவைகள்‌ அதக தெய்வீகமானவைகள்‌ போலி 
ருக்னெறன ; ஆகையினால்‌, பராபரன்‌ இருக்கும்‌ ஞான சூரி 
யன்‌ ௮.இக சமீபத்தில்‌ அவைகள்‌ இருக்கின்றன. ஏனென்‌ 
ரூல்‌, பரிபக்குவம்‌ என்பதே பராபரனிட மிருக்கிறது. ஆகை 
யினால்‌, அவரிட இச்சாசத்தியினிடவும்‌ ஞானசத்தியினிட 
வும்‌ முதல்‌ வெளிப்படும்‌ பொருளாயிருக்றெ சூரியனில்‌ அது 
இருக்கிறது; பிறகு உடனே பின்வரும்‌ பொருள்களி லும்‌, 
அம்மாதிரியே ஒழுங்காக, தூரத்துக்குத்‌ தக்கபடி. அதன்‌ பரி 
பக்குவம்‌ குறைற மிசவும்‌ தாழ்ந்த பொருள்கள்‌ வரையில்‌, 
அது இருக்கிறது. முதன்மையான பொருளிலும்‌ தனித்த 
பொருளிலும்‌ அவ்வித இறந்த பரிபக்குவ மில்லாவிட்டால்‌ 
எந்த மனிதனாவது எந்த பிராணியாவது விதையிலிருந்து 
“தோன்றி பிழைக்க முடியாது. அதுவுமல்லாமல்‌, மர ங்சளிட 
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வும்‌ பூண்டுகளிடவும்‌ விதைகள்‌ வளர்ந்து பலன்‌ தராது, ஒரு, 
பொருளானது அதன்‌ முதன்மைக்கும்‌ அல்லது அதன்‌ தனி 
மைக்கும்‌ தக்கபடி, அதன்‌ மிகுந்த பரிபக்குவத்தால்‌, அள்‌ 
வளவு தீங்குக்கு எட்டாமலிருக்கிற த. 

ஒன்றன்பின்‌ ஒன்றாய்‌ தோடரும்‌ ஒழுங்கில்‌, முதல்‌ நிலை 
எல்லாவற்றிலும்‌ உயர்ந்ததாகவும்‌, மூன்றாவது எல்லாவற்றிலும்‌ 
தாழ்ந்ததாகவுமாகிறது. ஆனால்‌, ஏககாலத்தில்‌ நடக்கும்‌ ஒழுங்‌ 
கில்‌ முதல்நிலை, உள்ளுக்குள்ளானதாகவும்‌, மூன்றாவது மிக. 
வும்‌ புறம்மானதாகவுமாகிறது. 

20௦. ஓழுங்கு என்பது தொடர்ந்து வருவதாயும்‌ ஏக 
காலத்திலுள்ளதாயுமிருக்கறது. இந்த நிலைமைகளின்‌ தொடர்‌ 
பான ஒழுங்கு, எல்லாவற்றி லும்‌உயர்ந்ததிலிருக்து எல்லாவற்றி 
அம்‌ தாழ்ந்ததற்கும்‌, அல்லது உச்சியிலிருந்து அடிக்கும்‌ செல்‌ 
வதாயிருகறெ.து. வானோர்‌ சுவர்க்கங்கள்‌ இந்த ஒழுங்கிருக்‌ 
இறது. அங்இருக்கும்‌ மூன்றாவது சுவர்க்கம்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ 
உயர்ந்தது, இரண்டாவது மத்தியமானஅ, முதலாவது எல்லா 
வற்றிலும்‌ தாழ்ந்தது. ஒன்றுக்கொன்று சம்பந்தபட்ட வரை 
யில்‌ அவைகள்‌ இருக்கும்‌ இடம்‌ அவ்விதமாயிரு ்‌இறது. 
அங்கிருக்கும்‌ வானவர்களிட அன்பினிடவும்‌ ஞானத்தினிட 
வும்‌, அதனுடன்‌ சூட்டினிடவும்‌, ஒளியினிடவும்‌ இதொகாசத்தி 
னிடவும்‌, நிலைமைகள்‌ கூட அதைப்போன்ற ஒழுங்கிலி 
ருக்கிறது. அக்கிருக்கும்‌ உருவங்களிடவும்‌ சக்திகளிடவும்‌ 
சம்பூரணங்கள்‌ அதைப்‌ போன்ற ஓழுங்கில்‌ இருக்கின்றன. 
உயரத்தை சேர்ந்த நிலைகள்‌ அல்லது வேறு வேருக மாறும்‌ 
நிலைகள்‌ ஒன்றன்பின்‌ ஒன்றாய்‌ தொடரும்‌ ஒழுங்கலிருக்கும்‌ 
போ, ஏறுவதும்‌ இதங்குவதுமாதிய மூன்று அந்தஸ்‌. தக 
ளாக பிரிக்கப்பட்ட ஒரு தூணுக்கு ஒப்பிடலாம்‌; அதன்மேல்‌ 
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பாகத்தில்‌, மிகவும்‌ ௮இக சம்பூரணமானதும்‌ அழகுள்ளது 
மான பொருள்களும்‌, மத்தியத்திலுள்ள பாகத்தில்‌, குறைந்த 
பக்குவமுள்ளதும்‌ குறைந்த அழகுள்ளதுமான பொருள்‌ 
களும்‌, ஆனால்‌ மிகவும்‌ அதிகமாய்‌ தாழ்ந்த பாகத்தில்‌, இன்னும்‌ 
குறைந்த பக்குவமானதும்‌, இன்னும்‌ அதிகம்‌ சூறைந்த 
அழகுள்ளதுமான பொருள்கள்‌ இருக்கின்றன. ஆனால்‌, 
ஓரே விதமான அஙந்தஸ்துகளாலாகய ஏககாலத்தில்‌ நடக்‌ 
கும்‌ ஒழுங்கு, வேறு தோற்றத்தை உடைத்தாயிருக்கிற து. 
அதில்‌ மேல்‌ கூறியபடி எல்லாவற்றிலும்‌ பக்குவமான 
தும்‌, எல்லாவற்றிலும்‌ அழகுள்ளதுமானவைகளாய்‌ இருக்‌ 
இற தொடர்பான ஒழுங்கன்‌ மிகவும்‌ உயர்ந்த பொருள்‌ 
கள்‌, மிகவும்‌ உள்ளுக்குள்ளும்‌, ௮.இகம்‌ தாழ்ந்தவைகள்‌ 
மத்தியத்திலும்‌, எல்லாவற்றிலும்‌ தாழ்ந்தவைகள்‌ சுற்றள 
விலும்‌ இருக்கன்றன., இந்த மூன்று நிலைகளால்‌ ஆகிய ஒரு 
வன்‌ பொருளிலிருப்பது போல்‌, அவைகள்‌ அமர்ந்திருக்கின்‌ 
றன); அவைகளின்‌ மையத்தில்‌ ணன வனன்‌ பாகங்களும்‌, 
இதைச்‌ சுற்றிலும்‌, குறைந்த நுட்பமான பாகங்களும்‌, சுற்றள 
வாற புறம்பான எல்லைகளில்‌, முன்‌ கூறிய பாகங்கள்‌ சேர்ச்‌ 
தீதும்‌, ஆகையினால்‌ ஒப்பிடாய்‌ தடித்ததுமான பாகங்களும்‌, 
இருக்கன்றன. ௮து, கொஞ்சம்‌ மேலே கூறிய தூணானது, 
சமதளத்தில்‌ அமைவதுபோலிருக்கிறது $ அந்தத்‌ தூணின்‌ 
மிகவும்‌ உயர்ந்த பாகம்‌, சமதளத்தின்‌உள்ளுக்குள்ளான தாயும்‌, 
மத்தியமானஅத மத்தியமானதாயும்‌, மிகவும்‌ ௮இக தாழ்ந்தது 
மிகவும்‌ புறம்பான தாயுமாகிறது. 

206. தொடர்பான ஒழுங்கின்‌ மிகவும்‌ உயர்ந்தது, ஏக 
காலத்தில்‌ நடக்கும்‌ ஒழுங்கில்‌ மிகவும்‌ ௮ந்தரங்கமானதாகிற 
படியினாலும்‌, மிகவும்‌ தாழ்ந்தது, மிகவும்‌ வெளியேயுள்ளதா. 
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இறபடியினாலும்‌, உயர்ந்தது என்பது உள்ளானதென்றும்‌, 
தாழ்ந்தது வெளியேயுள்ளதென்றும்‌ அர்த்தம்‌ கொள்ளுஇற.த. 
மேலே என்பதினாலும்‌ கம என்பதினாலும்‌, உயர்ந்த தென்‌ 
பதினலும்‌ ஆழமான தென்பதினலும்‌ அதே அர்த்தம்‌ 
கொள்ளப்படுதிற து. 

207. ஒவ்வொரு இறுதியான பொருளிலும்‌, ஏககாலத்‌ 
தில்‌ நடக்கும்‌ பத்ததியில்‌ வேறு வேராக மாறும்‌ மாற்றங்கள்‌ 
இருக்கின்றன. ஒவ்வொரு தசைகாரிலுமிருக்கும்‌ இயக்கும்‌ 
சக்தியுள்ள கார்களும்‌, ஒவ்வொரு ஈரம்பிலுள்ள கார்களும்‌, 
மேலும்‌ ஒவ்வொரு ஆந்திரிகத்திலும்‌ அங்கத்திலுமுள்ள கார்‌ 
களும்‌ சிறு நாடிகளும்‌ அவ்வித ஒழுங்கில்‌ இருக்கன்றன. 
அவைகளில்‌ மிகவும்‌ அந்தரல்கமானவைகளில்‌, மிகவும்‌ சம்பூர 
ணமான மிகவும்‌ தனித்த கலப்பற்ற பொருள்கள்‌ இருக்கன்‌ 
ன ; மிகவும்‌ வெளி3யேயுள்ளவைகள்‌ இவைகளின்‌ கூட்டமா 
யிருக்கிறது. ஒவ்வொரு விதையிலும்‌, பழத்திலும்‌, அதனு 
டன்‌ ஒவ்வொரு உலோகத்திலும்‌ கல்லிலும்‌, இந்த நிலை 
களின்‌ ௮தே மாதிரியான பத்ததியு மிருக்கெது; முழு 
வதும்‌ உண்டாகிற, இவைகளின்‌ பகுதிகள்‌ தங்களிட ஒழுங்‌ 
இல்‌ அவ்விதமா யிருக்இன்றன. அவைகளின்‌ முதன்மை 
யான பதார்த்தங்களாகவும்‌ பொருள்களாகவும்‌ இருக்ற 
தனித்த கலப்பற்ற பொருள்களிலிருக்து உண்டாகும்‌ கட்டு 
களும்‌ கூட்டங்களுமாகிய தொடர்பான கலப்பு பதார்த்தங்‌ 
களா யிருக்கிறபடியினால்‌, பகுதிகளின்‌ மிகவும்‌ அந்தரங்க 
மானதம்‌, மத்தியமானதும்‌, மிகவும்‌ வெளியேயுள்ளது 
மானவைகள்‌, அந்த நிலைகளில்‌ இருக்கின்றன. 

208. சுருங்கச்சொல்லில்‌, ஒவ்வொரு இறுதியானதி 
அம்‌, இம்மாதிரியாக ஒவ்வொரு காரியம்‌ அல்லது பலனி 
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ம்‌, அவ்வித நிலைகள்‌ இருக்கின்றன. ஏனென்றால்‌, ஓவ்‌ 
வொரு இறுதிபான பொருளும்‌, முந்திப பொருள்களாலும்‌ 
இவைகள்‌ அவைகளின்‌ முதன்மை யானவைகளாலும்‌, நிறைந்‌ 
'இருக்கன்றன. ஒவ்வொரு காரியமும்‌ ஒரு காரணத்திலிருந்து 
வருறெது. இ ஒரு முடிவிலிருந்து வருகிறது; மேல்‌ கூறிய 
படி. முடிவானது, காரணத்தின்‌ எல்லாமாயிருக்கிறது, காரண 
மானது காரியத்தின்‌ எல்லாமாயிருக்கறெது; முடிவானது மிக 
வும்‌ ௮ந்தரங்கமானது, காரணம்‌ மத்தியிலுள்ளது, காரியம்‌ 
இறுதிபானஅ. அன்பினிடவும்‌ ஞானத்தினிடவும்‌, சூட்டினி 
டவும்‌ ஒளியினிடவும்‌ நிலைகளுக்கும்‌, அதனுடன்‌ மனிதனி 
லிருக்கும்‌ ஆசைகளிடவும்‌ சந்தனைகளினிடவும்‌ உருப்புள்ள 
உருவங்‌ களுஃகும்‌, விஷபம்‌ அம்மாதிரி இருக்கெறதென்பது பின்‌ 
வருவதால்‌ அதிந்து கொள்ளலாம்‌. தொடர்பான பத்ததி 
யிலும்‌ ஏககாலம்‌ ஈடக்கும்‌ பத்ததியிலும்‌, இந்த நிலைகளின்‌ 
வரிசைகள்‌ பரிசுத்த வேதத்தைக்‌ குறித்த புதிய எருசலேம்‌ ௩௧ 
ரத்து கோள்கை எனும்‌ நூலிலும்‌, வேறு இடங்களிலும்‌ 
சொல்லப்பட்டிருககன்றன. வேதத்தின்‌ எல்லா பொருள்க 
ளிலும்‌, பொதுவாகவும்‌ சிறப்பாகவும்‌ அ௮தைப்‌3போன்ற நிலை . 
கள்‌ இரு$ன்றனவென்று அஸ்‌ காண்பிக்கப்‌ பட்டிருக்‌ . 
ஹட ப 
இறுதியான நிலை.பானது முந்திய நிலைகளை தழுவுகிறதும்‌, 
. உள்ளே அடக்கிக்‌ கொண்டிருப்பதும்‌, அதற்கு அஸ்திவாரமா 
னதுமா ருக்கிறது. 

209. இந்த பாகத்தில்‌ கூறியிருக்கும்‌ நிலைகளின்‌ சித்‌ 
தாந்தமானது இதுவரையில்‌, இசண்டு உலகத்திலுமுள்ள 
பல பொருள்களால்‌ : அதாவது தேவர்களிருக்கும்‌ சுவர்க்‌ 
கங்களின்நிலைகளாலும்‌, அவர்களுக்குள்ள சூட்டினிடவும்‌ 
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ஒளியினிடவும்‌ நிலைகளாலும்‌, அசாயங்களின்‌ நிலைகளா 
௮ம்‌, மானிட சரீரத்திலும்‌, அதனுடன்‌ பிராணி வர்க்கத்தி 
௮ம்‌ தாவர வர்க்கத்திலும்‌ உள்ள பல பொருள்களாலும்‌, 
திருஷ்டாந்தப்‌ படுத்தப்பட்டி ர3இறது, ஆனால்‌ இந்த கோட்‌ 
பாடு, அதிகமாய்‌ விரித்துச்‌ சொல்லக்‌ கூடியது ; ஜடப்பொரு 
ளுக்கு மாத்திரமல்லாமல்‌, தேசாசாரமான தும்‌, சன்மார்க்க 
மானதும்‌, பரமார்த்தமானதுமான பொருள்களுஃகும்‌ கூட 
பொதுவாசவும்‌ சிறப்பாகவும்‌, அவைகளின்‌ விரிவுகளுக்கும்‌ 
அது அரோபிக்கக்‌ கூடியது, நிலைகளின்‌ கோட்பாடு, அவ்‌ 
விதப்‌ பொருள்களுக்குக்‌ கூட ஏன்‌ வியாபிக்கிற தென்பதற்கு, 
இரண்டு காரணங்களிருக்கன்றன. முதலாவது காரணம்‌ 
ஏதோ ஒன்றை ஆ?ோபிக்கக்கூடிய ஒவ்வொரு பொருளிலும்‌, 
முடிவென்றும்‌, காரணமென்‌ அம்‌, காரியமென்றும்‌ சொல்லப்‌ 
பட்ட மூன்று பொருள்களிருக்கின்றன வென்பதும்‌, இவை 
சேர்ந்த நிலைகளுக்கு தக்கபடி சம்பந்தப்‌ 
பட்டிருக்க தென்பதும்‌, இரண்டாவது காரணம்‌, ஒவ்வொரு. 
'தேசாசாரமானதும்‌, சன்மார்க்கமானதும்‌, பரமார்த்தமானதும்‌ 


கள்‌ உயர்ந்ததைச்‌ 


'பதார்த்தத் திலிருந்து பிரிக்கப்பட்ட யாதொன்றுமல்ல வென்‌ 
'பதும்‌, அனால்‌ இந்த பொருள்கள்‌ எல்லாம்‌ பதார்த்தல்கள்‌ 
'என்பதுமாகிருக்கறது. ஏனென்றால்‌, அன்பும்‌ ஞானமும்‌ 
ஒன்றிலிருந்து பிரிக்கப்பட்ட பொருள்களாயல்லாமல்‌, மேலே 
(40 முதல்‌ 48-வது பிரிவுகள்‌ வரையில்‌) காண்பித்தபடி. ஒரு. 
பதார்த்தமாயிருப்பது போல, தேசாசாசமானதும்‌, சன்மார்க்‌ 
கமானதும்‌, சூக்குமமான எல்லா பொருள்களும்‌ அம்மா 
திரியே யிருக்கின்றன. இவைகளை பதார்த்தங்களிலிருந்து 
பிரித்து வேறாய்‌ நிஜமாக நினைக்கக்கூடும்‌; ஆனாலும்‌ அவைகள்‌ 
சுயமாய்‌ பிரிக்கப்படுகறதில்லை. ஆசையையும்‌ இந்தனையை: 
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யும்‌, தருமத்தையும்‌ பக்தியையும்‌, சத்தத்தையும்‌ புத்தியை 
யும்‌, உதாரணமாக எடுத்துஃகொள்ளலாம்‌. பதார்த்தங்களா 
யிருக்கிற பொருள்களுக்கு வேருப்‌ நிலைக்காமல்‌, பதார்த்தங்‌ 

கள்‌ அல்லது பொருள்களின்‌ நிலைமைகளாயிருக்கெ தென்‌ 

பதில்‌ இவைகள்‌ அன்பையும்‌ ஞானத்தையும்‌ போலிருக்கன்‌ 

றன. பேதங்கள்‌ ரூபமாக அவைகள்‌, இவைகளின்‌ மாறுதல்‌ 
கள்‌ என்பது பின்‌ வருவ இல்‌ அ றியப்படலாம்‌. பதார்த்தத்‌ 

அக்கு உருவமில்லாமல்‌ இருக்கும்‌ தன்மையில்லாதபடி யினால்‌, 

பதார்த்தம்‌ என்பதால்‌ உருவம்‌ என்று கூட அருத்தம்‌ கொள்‌ : 
ஞூூிற. 

210. னால்‌, சித்தமும்‌ புத்தியும்‌, ஆசையும்‌ இந்தனை 
யும்‌, அதனுடன்‌ தருமமும்‌ பக்தியும்‌, அவைகளின்‌ பொருளா 
யிருக்கிற பதார்த்தங்களிலிருக் து வேளுய்‌, நினைக்கக்கூடமா 
கையாலும்‌, நினைக்கபட்டிருக்கெபடியினாலும்‌, இந்தப்பொருள்‌ 
களைப்பற்றி, பதார்த்தங்களின்‌ அல்லது உருவங்களின்‌ நிலை 
மைகளாக இவைகள்‌ இருப்பதாக கொள்ளும்‌ ஒரு இருத்த 
மானஅபிப்பிராயமான.து அழிர்துபோக கேரிட்டது. இந்திரிய ' 
ஞானத்தையும்‌ சலனத்தையும்‌ கொண்ட அக்கங்களிலிருக்‌.து 
வேருய்‌ பிரிக்கப்பட்ட பொருள்களாய்கூட இராத இந்திரிய 
ஞானத்துக்கும்‌ சலனத்துக்கும்‌ இருப்பது போல்‌, விஷயம்‌ . 
முழுமையு மிருக்கறது. இவைகளிலிருந்து பிரிக்கப்பட்டால்‌,., 
அவைகள்‌ மனக்‌ கற்பனையானவைகளாக மாத்திரம்‌ இருக்கன்‌ 
றன ;$ கண்ணில்லாத பார்வை போலும்‌, காதில்லாத கேழ்வி” 
போலும்‌, காவில்லாக சுவைபோலும்‌ இவை .முதலியவை: 
போன்றும்‌ அவைகள்‌ இருக்கின்றன. 

211. தேசாசாரமானதும்‌, சன்மார்க்கமானதும்‌, பர- 


மார்த்தமானதுமான பொருள்கள்‌ எல்லாம்‌, ஸ்தூல பொருள்‌ 
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களைப்போல்‌, காரியபாடுகள்‌ முலமாய்‌ செல்‌ ஓகறபடி யினாலும்‌, 
தொடர்பான நிலைகள்‌ கூரலமாய்‌ மட்டுமல்லாமல்‌, வே வேராக 
மாறும்‌ நிலைகள்மூலமாய்‌ கூட செல்லுறெபடியினாலும்‌, வேருச 
மாறும்‌ நிலைகளின்‌ போக்குகள்‌, முடிவுகள்‌ காரணங்களுக்கும்‌, 
காரணங்கள்‌ காரியங்யளுக்கும்செல்லதுபோல்‌ இருப்பதாலும்‌, 
இறுதியான நிலையானது மேல்‌ சொல்லிய பொருள்களால்‌, 
அதாவது அன்பும்கும்‌ ஞானத்துக்கும்‌, சித்தத்திற்கும்‌ புத்திக்‌ 
கும்‌, ஆசை௰கும்‌ சிந்தனைக்கும்‌, தருமத்துக்கும்‌ பக்‌ திக்கும்‌ ௪ம்‌ 
பந்தப்பட்டவைகளால்‌, முந்திய நிலைகளை தழுவுவதம்‌, தன்‌ 
னுள்வைத்திருப்பதும்‌, அவைகளுக்கு ௮ஸ்‌திவார:மானதாயும்‌, 
இருக்கிெறதென்சிற இந்த நிகழும்‌ விஷயத்தை நான்‌ திருஷ்‌ 
டாந்தப்படுத்தி ரூபிக்க இஷ்டப்பட்டேன்‌. 

21.2. இறுதியான நிலையானது முந்தய நிலைகளை தழுவு 
இறெதும்‌, தன்னுள்ளே ௮டக்‌வைத்‌திருப்ப தும்‌, அவைகளுக்கு 
அஸ்‌ இவராமாயிருப்பதும்‌,முடி வுகளும்‌,காரணங்களும்‌,காரியம்‌ 
களுமாக விருத்தியடைவதால்‌ தெளிவாய்வெளியாகறைது, காரிய 
மென்பது காரணங்களையும்‌ முடிவுகளையும்‌ கழுவி, அவைகளை 
தன்னுள்ளே வைத்து அவைகளுக்கு அஸ்திவாசமாயிருக்கற 
தென்பது தெளிவிக்கப்பட்ட விவேகத்தால்‌ ெ௫க்கப்படும்‌ 
ஆனல்‌, முடிவும்‌ அதற்கு சேர்ந்தவைகளும்‌, காரணமும்‌ அதற்‌ 
குசேர்ந்தவைகளும்‌,காரியத்தில்‌ நிஜமாய்‌ இருக்கன்‌ றனவென்ப 
அம்‌, காரியமென்பது அவைகனை முழுமையும்‌ தழுவப்பட்ட 
தென்பதும்‌, அவ்வளவு எளிதாய்‌ அறிந்து கொள்ளமுடியாது... 
இது இப்படி இருக்கிறதென்பது, இந்த பாகத்தில்‌ மேலே, 
'சொல்லியவைகளிலிருக்தும்‌, முக்யெமாய்‌, ஒன்று மற்னொன்றி 
லிருந்து மும்மடங்கான வரிசையில்‌ உண்டாகிற தென்பதும்‌,. 
காரியம்‌ என்பது, அதின்‌ இறுஇயில்‌ முடிவாக இருப்பதைத்‌ 
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தவிர வேஜொன்றுமில்லை என்பதுமாகய இத்த ஆலோசணை 
களால்‌ விசதமாகறது; தழுவப்பட்ட..து இறுதியாயிருப்பதால்‌, 
இறுதியானது தன்னுள்ளே ௮டக்இவைப்பதென்றும்‌, ௮ஸ்‌ 
இிவாரமான தென்றும்‌ பின்‌ தொடருறது. 

218. அன்பும்‌ ஞானமும்‌ சம்பந்தப்பட்ட வரையில்‌ 
அன்பானது முடிவாயும்‌, ஞானமானது அுனைக்காரணமாயும்‌ 
பலன்‌ காரியமாயும்‌, இருக்கன்றத$ பலனை, ஞானத்தை 
யும்‌ அன்பையும்‌ தழுவுகறெதம்‌, அவைகளை தன்னுள்‌ வைப்ப 
அம்‌, அவைகளுக்கு ௮ஸ்திவாரமானதாயு மிருக்கிெறதுமானத); 
பலனானஅ , அன்பையும்‌ ஞானத்தையும்‌ சேர்ந்த எல்லா 
பொருள்களும்‌, ௮ இல்‌ நிஜமாய்‌ இருஃகும்படியாக,தழுவுவிகிற 
அம்‌,தன்னுள்‌ வைப்பதுமாயிருக்கறது; அவைகள்‌ ஏககாலத்தி 
லிருப்பது அதுவாகும்‌. ஒர இனமானதும்‌, பொருந்தியதுமா 
யிருக்கிற அன்புக்கும்‌ ஞானத்துக்கும்‌ சேர்ந்த எல்லாபொருள்‌ 
களும்‌ மேலே (189-முதல்‌ 194-வது பிரிவுவசையில்‌) காண்‌ 
பித்கப்பட்டு, கூறியபடிக்கு பலனிருக்கிறதென்று தகுந்தபடி. 
மனதில்‌ வைக்கவேண்டும்‌. 

214, பட்சம்‌.என்பது அன்புக்கும்‌, சிந்தனை ஞானத்‌ 
அக்கும்‌, செய்கை பலனுக்கும்‌ சம்பந்தப்பட்டிருப்பதால்‌, 
பட்சமும்‌, இந்தளைபும்‌, செய்கையும்கூட அதைப்போன்ற காரி 
யப்பாடுகளில்‌ ஒரு வரிசையில்‌ இருக்கின்றன. தருமத்துக்‌ 
கும்‌, பக்திக்கும்‌, ஈற்செயல்களுக்கும்‌ விஷயம்‌ ௮ம்மாதிரியே 
யிருக்ெத; ஏனென்றால்‌ தருமம்‌ பட்சத்திற்கும்‌, பக்தி சிந்த 
னைக்கும்‌, ஈற்செயல்கள்‌ செய்கைகளுக்கும்‌ சார்த்திருக்கன்றன. 
சத்தத்தும்கும்‌, புத்திக்கும்‌, சாதனைக்கும்‌ அதே பொருந்து 
இறது; அவைகளும்‌ கூட அதைப்போன்ற நிலைகளின்‌ ஒரு வரி 
சையில்‌ இருக்கன்றன. ஏனென்றால்‌, சித்தம்‌ அன்பிற்கும்‌, 
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அ இலிருந்து பட்சத்துக்கும்‌, புத்தியானது ஞானத்துக்கும்‌, 
அ திலிருந்து பக்திக்கும்‌, சாதகம்‌ பலனுக்கும்‌, அதிலிருந்து 
வேலைக்கும்‌ சார்ந்தருக்கறது. ஆகவே, ஞானத்தினிடவும்‌ ௮ன்‌ 
பினிடவும்‌ எல்லா பொருள்களும்‌ பலனிலிருப்ப துபோல்‌, சந்த 
னைக்கும்‌ பட்சத்துக்கும்‌ சேர்ந்த எல்லா பொருள்களும்‌, செய்‌ 
கையிலும்‌, பக்‌இக்கும்‌ தருமத்துக்கும்‌ சார்ந்த எல்லா பொருள்‌ 
களும்‌, ஈற்செய்கைகளிலும்‌, இதுபோல்‌ மற்றவைகளும்‌ இருக்‌ 
இன்றன; ஆனால்‌ எல்லாம்‌ ஓரே இனமாயிருக்கவேண்டும்‌. 
அதாவது இணக்கமானதா யிருக்கவேண்டும்‌. 

216. ஒவ்வொரு வரிசையின்‌ இறுதியானவை, அ௮.தா 
வது பலன்‌, செய்கை, (வேலை, சாதனை, ஆகிய இவைகள்‌ முற்‌ 
திய பொருள்களைத்‌ தழுவுவதும்‌, தன்னுள்‌ அடக்கிவைத்தி 
ருப்பது மென்று இன்னும்‌ இதுவசையில்‌ தெரிந்துகொள்ளப்‌ 
படவில்லை. பலனிலும்‌, செய்கையிலும்‌, வேலையிலும்‌, அப்பி 
யாசத்திலும்‌, சலனத்திலிருக்கும்‌ அதே அம்சங்களைப்‌ பார்க்‌ 
இலும்‌, அதிகம்‌ இல்லையென்று தோன்றுகிறது. என்றாலும்‌, 
முந்திய பொருள்களெல்லாம்‌, அவைகளில்‌ நிஜமாகவும்‌, 
யாதொன்றும்‌ குறைவில்லாதபடி அவ்வளவு முழுமையும்‌ 
இருக்கின்றன. ஓர்‌ பீப்பாயிலிருக்கும்‌ மதுபோலும்‌, வீட்டி. 
லிருக்கும்‌ சாமான்போலும்‌, அவைகள்‌ அங்கே அடக்கம்‌ 
செய்யப்பட்டிருக்கன்றன, அவைகளை புறம்பாய்‌ மட்டும்‌ 
பார்க்கெறபடியினாலும்‌, அப்படி பார்க்கும்போது அவைகள்‌ 
முயற்சிகளாகவும்‌ சலனலக்களாகவும்‌, மாத்திரம்‌ இருப்பதா 
அம்‌, அவைகள்‌ தோன்றுகிற தில்லை. அத) புயங்களும்‌ சைக 
ஞூம்‌ அசைதல்‌ போலிருக்கறெது) மனிதனுக்கு ஆயிரம்‌ 
இயக்கும்‌ சக்தியுள்ள கார்கள்‌ அவைகளின்‌ ஒவ்வொரு சல 


-னத்திலும்‌ ஒத்துவருசன்றன வென்றும்‌, ஆயிரம்‌ இயக்‌ 
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கும்‌ சக்தியுள்ள நார்களுடன்‌, . சிந்தனைக்கும்‌ பட்சத்றுக்‌ 
கும்‌ சேர்ந்த ஆயிரமாயிரமான பொஷ்ள்கள்‌, காரணக்‌ காரிய 
சம்பந்தப்பட்டு, அந்த இயக்கும்‌ சக்தியுள்ள நார்களை ஏவுகன்‌ 
றனவென்றும்‌ தெரியாது. இவைகள்‌ மிகவும்‌, அந்தரங்கமாய்‌ 
செயல்படுஇறபடியினால்‌, சரீர இக்திரியங்களுக்‌(( 
புலப்படுறெதில்லை. இத்தத்‌ திலிருந்து சிந்தனை மூலஆிய்‌ தவிர, 
சரீரத்திலாவது சரீரத்தின்‌ மூலமாயாவது யாதொன்றும௩செய்‌ 
யப்படுகிறதில்லை யென்று மட்டும்‌ தெரிந்திருக்றெது; இவை 
கள்‌ இரண்டும்‌ செயல்படுறெபடியினால்‌, இத்தத்‌தினிடவும்‌ 
சந்தனையினிடவும்‌ ஒவ்வொன்றும்‌, பொதுவாகவும்‌ சிறப்பாக 





அவைகள்‌ 


வும்‌ செய்கையில்‌ அவூபமாய்‌ இருக்கவேண்டியத. அவை 
களைப்‌ பிரிக்கமுடியாது, இந்த காரணத்துக்காகத்தான்‌ ஒரு 
மனிதனிட கருமங்கள்‌ அல்லது பணிவிடைகளிலிருந்து, மற்ற 
வர்கள்‌ அவனிட எண்ணம்‌ என்று சொல்லப்பட்ட அவன்‌ 
சித்தத்தின்‌ சிந்தனைகளை தீர்மானிகஃஇரர்கள்‌. வானோர்கள்‌, ஒரு 
மனிதனிட கருமங்கள்‌ அல்லது பணிவிடைகளால்‌ மாத்திரம்‌; 
செய்பவனிட இத்தத்தினிடவும்‌, இந்தனையினிடவும்‌ முழு 
வதும்‌ தெரிந்து கொள்ளுகிறார்களென்று எனக்கு தெரியப்‌ 
படுத்தப்பட்டது. மூன்றாவது சுவர்க்கத்‌ அ தேவர்கள்‌, அவனிட 
சித்தத்‌ திலிருக்‌. து, அவன்‌ செயல்படும்‌ முடிவையும்‌, இரண்டா 
வது சுவர்க்கத்து தேவர்கள்‌ முடிவு தொழில்படும்‌ காரணத்‌ 
தையும்‌ அறிந்து கொள்ளுஇருர்கள்‌. இம்மாதிரியாக வேதத்தில்‌ 
பணிவிடைகளும்‌ கருமங்களும்‌ செய்யப்பட அடிக்கடி 
உத்திரவு செய்யப்பட்டிருக்ெது. மேலும்‌ ஒரு. மனிதனான 
வன்‌ தன்னிட கருமக்களால்‌ அ.தியப்படு௫ொனென்றும்‌ சொல்‌ 


லப்பட்டிருக்கிறது. 
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216. இத்தமும்‌ பதவ அல்லத பட்சமும்‌ சிந்தனை 
யும்‌, அதனுடன்‌ தருமாம்‌ பக்தியும்‌, இயன்றபோறு கருமஸ்‌ 
கள்‌ அல்லது பணிவிடைகளால்‌ தாங்களே உடுத்துக்கொண் 
டால்‌ ஒழிய, அவைகள்‌ காணாமல்‌ போய்விடுகிற காற்றான 
பொருள்களை() பார்க்கிலும்‌ அல்லது அழிந்து போகிற மாயா 


ரூபங்கஜைய்‌ பார்க்கும்‌ கொஞ்சம்கூட மேலான தில்லை என்‌: 







9 அவைகள்‌ முதலில்‌ மனிதனிலிருந்து, அவன்‌ அவைக 
24 செய்யும்போது அவைகள்‌ அவன்‌ உயிரின்‌ இர்‌ பாகமா 
இறதென்பதும்‌, வானோர்‌ ஞானத்தைச்‌ சேர்ந்த விஷயமாயிருக்‌ 
இறது. இறுதியானது, முந்திய பொருள்களை தழுவுவதும்‌ 
தன்னுள்‌ வைத்திருப்பதும்‌, அவைகளுக்கு அஸ்திவாசமா 
யிருப்பதும்‌ என்பது, காரணமாயிருக்கிறது. அவ்வித காற்றான 
சூனியமும்‌, அவ்விக மாயா ரூபமும்‌, நற்செயல்களிலிருந்து 
பிரிக்கப்பட்ட பக்‌இியாயிருக்கறது $ பத்தியும்‌ தருமமும்‌ 
அப்பியாடிக்காவிட்டால்‌, பக்தியையும்‌ தருமத்தையும்‌ ஏற்‌ 
அக்கொள்பவர்களுக்கு ஈற்செயல்கள்‌ என்னவென்று தெரியு 
மென்றெதம்‌, அவைகளைச்‌ செய்ய இச்சிக்கலாமென்கிறதும்‌, 
தருமத்திலிருந்து பிரிக்கப்பட்ட பக்தியுள்ளவர்களுக்கு அப்‌ 
படி. தெரிந்த செய்ய முடியாதென்கிறதுமான இந்த வித்தியா 
சத்துடன்‌, அம்மா இரியே கூட. இருக்கின்றன. 

உயரத்தைச்‌ சேர்ந்த காரியப்பாடகள்‌ அவைகளின்‌ 
இறுதியானவைகளில்‌, நிறைவிலும்‌ வல்லமையிலு மிருக்கின்‌ 
றன. 

917. மூன்‌ பிரிவில்‌ இறுதியான நிலை என்பது,முந் திய 
நிலைகளை தழுவுவதும்‌ தன்னுள்‌ வைத்திருப்பதும்‌ என்று காண்‌ 
பிக்கப்பட்டஅ. ஆகையினால்‌ முந்திய நிலைகள்‌ தங்களிட 
இுதயில்‌, நிறைவில்‌ இருக்கன்‌ நனவென்று ஏற்படுகிறது 5 
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ஏனென்றால்‌, அவைகள்‌ :அவைகளின்‌ காரியத்திலிருக்கின்‌ 
, றன, ஓவ்வொரு காரியமும்‌ காரணங்களின்‌ நிறைவாயிருக்‌ 
்‌இறது. 
218. முரத்தியதும்‌ பிந்தியதுமென்றும்‌, அம்மாதிரியாக. 
, உயரத்தைச்‌ சேர்ந்த நிலைகளென்றும்‌, அகலத்தைச்‌ சேர்ந்த 
நிலைகளென்றும்‌ சொல்லப்பட்ட, ஏறுவதும்‌ இற.ங்குவதுமான 
நிலைகள்‌, அவைகளின்‌ இறுதியான நிலைகளில்‌ தங்களிட வல்ல: 
மையிலிருக்கன்றன வென்பது, முன்கூறிய பிரிவுகளில்‌, 
சைதன்னிய உலகத்திலும்‌ ஜட உலகத்திலுமிருந்து பிர 
மாணங்களாக எடுத்துக்‌ காட்டப்பட்ட எல்லா பொருள்‌ 
களாலும்‌, உறஇ படுத்தப்படலாம்‌. ஆயினும்‌, உயிரில்லாத 
பொருள்களிலும்‌, உயிருள்ள பொருள்களிலும்‌ இருக்‌ 
கும்‌ முயற்கெளாலும்‌, சக்திகளாலும்‌, சலனங்களாலும்‌, 
அவைகளை உறுதிபடுத்த இங்கே சான்‌ விரும்புகியறன்‌. 
மூயற்தயானஅ சுயமாய்‌ ஒன்றும்‌ செய்து முடிக்காதென்றும்‌, 
ஆனால்‌ அது தன்னுடனேயே அன்னுவயப்பட்ட சக்திகளால்‌ 
சேட்டிக்றெதென்றும்‌, இவைகளின்‌ மூலமாய்‌ காணக்கூடிய 
சலனத்தை உண்டாக்குகிறதென்றும்‌, இந்த காரணத்தினால்‌ 
தான்‌, முயற்சியானது சக்திகளில்‌ எல்லாமாயும்‌, சக்திகள்‌ 
மூலமாய்‌ சலனத்தில்‌ எல்லாமாயும்‌ இருக்கெறதென்றும்‌, சலன 
மானது முயற்சியின்‌ முடிவான நிலையாயிருப்பதால்‌, இந்த 
சலனத்தால்‌ அதன்‌ வல்லமையை பிரயோகிக்கறதென்௮ம்‌,. 
நன்ளாய்‌ தெரிந்திருக்றெது. முயற்சியும்‌, சக்தியும்‌, சலனமும்‌, 
உயரத்தைச்‌ சேர்ந்த நிலைகளுக்குத்‌ தக்கபடி சேர்க்கப்பட்டிருக்‌ 
இன்றன ; இந்த சேர்க்கையானது, அவைகள்‌ வேறானவை 
சளானபடியினால்‌ தொடர்பினால்‌ அல்லாமல்‌, அன்னுவயங்‌ 
களால்‌ உண்டாறெஅ. எனென்றால்‌, முயற்சி சக்தியல்ல, 
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அதுவுமல்லாமல்‌ சக்திபும்‌ சலனமல்ல. ஆனல்‌ சக்தியானது 
ஏவப்பட்ட முயற்சியாயிருக்கிறபடியினுலும்‌, சலனமானது 
சஃதியிலை உண்டாக்கப்படுகிறபடி.யினாலும்‌, சக்தியானது 
முயற்சியினால்‌ உண்டாக்கப்படுகிறது. ஆகையினால்‌ முயற்சி 
யில்‌ மட்டும்‌ அல்லது சக்இயில்‌ மட்டும்‌, யாதொரு வல்லமை 
யில்லாமல்‌, அவைகளில்‌ உற்பத்தியான சலனத்தில்‌ மட்டும்‌, 
அது இருக்றெது. பிரகுருஇயில்‌ பார்க்கக்கூடிய பொருள்‌ 
களுக்கு பிரயோஇப்பதால்‌, ௮௫ திருஷ்டாந்தப்‌ படுத்தப்படாத 
படியினால்‌, இது இன்னும்‌ சந்தேகமாயிருப்பதாகத்‌ தோன்று 
இறது. அப்படியிருந்தும்‌, முயற்சியும்‌ சக்தியும்‌ சலனமும்‌ 
வல்லமைக்குச்‌ செல்லுதல்‌ அவ்விதமாயிருக்கிறது. 

219, ஆலை உயிருள்ள முயற்சிக்கும்‌, உயிருள்ள சக்‌ 
திக்கும்‌, உயிருள்ள சலனத்‌தஇற்கும்‌, இதை பிரயோ௫க்கலாம்‌. 
உயிருள்ள பொருளாயிருஃகிற மனிதனில்‌ உயிருள்ள முயற்சி 
- என்பது அ௮வனிட புத்திக்கு சேர்ந்த அவன்‌ இத்தமாயிருக்‌ 

இறது, மனிதனிலிருக்கும்‌ உயிருள்ள சக்திகள்‌, அந்தரங்க 
மாய்‌ ௮வனிட சரீரத்தை உண்டாக்குற பொருள்களாயிருக்‌ 
கன்றன $ அவைகளிலெல்லாம்‌, பலவிதங்களில்‌, சேர்த்து 
கெய்யப்பட்ட சேட்டிக்கும்‌ சக்தியுள்ள நார்கள்‌ இருக்இன்‌ 
றன. அவனில்‌ உயிருள்ள சலனமானது புத்தியுடன்‌ சேர்க்‌ 
கப்பட்ட சித்தத்தின்‌ மூலமாய்‌ இந்த சக்‌இகளிலிருந்து 
உண்டாகிற சேட்டையாயிருக்கறது. இவ்விதமாக, இத்தத்‌ 
-தினிடவும்‌ புத்தியினிடவும்‌ அந்தரங்கப்‌ பொருள்கள்‌, முதல்‌ 
நிலையை ஏற்படுத்துதன்றன. சரீரத்தின்‌ அந்தரங்கப்‌ 
பொருள்கள்‌ இரண்டாவது நிலையையும்‌ இவைகளைத்‌ 
தழுவுற முழுசரீரமும்‌, கூன்றாவது நிலையையும்‌ ஏற்‌ 
படுத்துகன்றன. மனதனிட அந்தரங்கப்‌ பொருள்களுக்கு, 
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சரீரத்திலுள்ள சந்திகள்‌ மூலமாய்த்‌ தவிர, எந்த வல்லமையும்‌ 
யில்லை யென்பதும்‌, மேலும்‌ சக்‌. திகளுச்குகூட சரீரத்தனிட 
சேட்டையினால்‌ தவிர,எந்த வல்லமையுமில்லை யென்பதும்‌ ஒம்‌ 
புஃகொண்ட சங்கதியாயிரு $இறது. இந்த மூன்றும்‌ தொடர்‌ 
பினால்‌ அல்லாமல்‌, வேருகும்‌ தன்மையால்‌ (சட்டிஃகிறது. 
வேருகமாறும்‌ தன்மையால்‌ சேட்டித்தல்‌ அன்னுவயங்‌ 
களால்‌ சேட்டித்தலாகும்‌. மனிதனிட அந்தரங்கங்கள்‌, சரீரத்‌ 
தின்‌ அந்தரங்கப்‌ பொருள்களுடனும்‌, சரீரத்தின்‌ அந்தரம்‌: 
கங்கள்‌ சேட்டை சம்பவிக்கும்‌ அவைகளின்‌ புறமானவைகளுட 
னும்‌ அன்னுவயப்படுகின்‌ றன) ஆகையினால்‌, முந்திய இசண்டு 
நிலைகளும்‌ சரீரத்தின்‌ புறம்பானவைகள்‌ மூலமாய்‌ வல்ல 
மையை உடைத்தாயிருக்றது. மனிதனிலிரும்கும்‌ முயற்சி 
யும்‌ சக்‌இகளும்‌, நித்திரையிலும்‌, இளைப்பாறும்‌ நிலைகளிலும்‌. 
போல்‌, சேட்டை ஒன்றுமில்லாவிட்டா லும்‌ ஏதோ ஒரு வல்‌ 
லமையை உடைத்தாயிருப்பதாகத்‌ தோன்றும்‌; அப்படி. இருக்‌ 
தாலும்‌, முயற்சிகளிடவும்‌ சக்திகளிடவும்‌ முடிவுகள்‌ அந்த 
காலங்களில்‌, இருதயமாகவும்‌ சுவாசாசயங்களாகவுமிருக்கிற 
சரீரத்தின்பொதுவான சேட்டிக்கும்‌ சக்தியுள்ள அங்கங்களில்‌ 
செலுத்தப்படுதன்றன. ஆனால்‌ இவைகளின்‌ சேட்டை நின்ற 
போது, சக்‌ திகளும்‌ நின்று சக்திகளோடு முயற்சிகளும்‌ நின்று: 
விடுதின்றன. 

990. முழுசரீரமும்‌, அதன்‌ வல்லமைகளை இறுதியான 
வைகளாயிருந்த புயங்களிலும்‌ கைகளிலும்‌ முக்கியமாய்‌ 
செலுத்துறெபடியினால்‌, வேதத்தில்‌ புயங்கள்‌, கை கால்‌ என்‌ 
பவை வல்லமை என்று அர்த்தம்‌ கொடுக்கின்றன; வலதுகை 
என்பது உயர்ந்த வல்லமை என்று அர்த்தம்‌ கொடுக்கிறது. 
நிலைகள்‌ வல்லமையாக விரிதலும்‌ தழைச்தலும்‌ இவ்விதமா 
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'யிருக்தலால்‌, கைகளின்‌ சேட்டையால்‌ மாத்திரம்‌, மனிதனை 
னும்‌, அவனைச்‌ சேர்ந்த ஓவ்வொன்றின்‌ அன்னுவபத்திலும்‌ 
இருக்கிற தேவர்களுக்கு, ௮அவனிட புத்தியினிடவும்‌ இித்தத்தி 
னிடவும்‌ லக்ஷணங்களும்‌ அவனிட தருமத்தினிடவும்‌ பக்தியி 
னிடவும்‌ சுபாவத்துக்கும்‌இவ்விதமாக, அவன்‌ மனதில்‌ அந்த 
சங்கஉயிரும்‌, சரீரத்தில்‌ அதிலிருந்து வர்தபுறம்பான உயிரும்‌ 
தெரியும்‌. கைகளின்‌ மூலமாய்‌ தோன்றும்‌ சரீரத்தின்‌ சேட்டை 
யிலிருந்து மட்டும்‌ தேவர்களுக்கு அவ்வளவு தெரிகிறதென்‌.ற 
நான்‌ அடிக்கடி அச்சரியப்பட்டேன்‌ $; ஆனால்‌ ௮து அப்படி 
யிருக்கிறதென்று, உயிருள்ள அனுபவத்தால்‌ சல வேலைகளில்‌ 
காண்பிக்கப்பட்டஅு. இந்த காரணத்தினால்தான்‌ குரு 
தொழிலுக்குப்‌ பட்டம்‌ கட்டல்‌ கைகளை மேலே வைத்தலால்‌ 
நடத்தப்படுகறதென்றும்‌, கையினால்‌ தொடுதல்‌ என்பது ஆறி 
-வித்தலென்று அர்த்தம்‌ கொடுக்கறதென்றும்‌, இவ்வித சுபாவ 
முள்ள அகேக சங்கதிகள்‌ எனக்கு சொல்லப்பட்டது. தருமத்‌ 
,தினிடவும்‌ பக்தியினிடவும்‌ எல்லாம்‌ இரியைகளிலிருக்கிற 
“தென்றும்‌, இரியைகளில்லாத தருமமும்‌ பத்‌இயும்‌, மறைத்து 
போய்‌ மேகத்தில்‌ காணாமல்போடற, சூரியனை அடுத்த வான 
-வில்லைப்போல்‌ இருஃ&இன்றனவென்றும்‌ இதனால்‌ ஏற்படுகிறது. 
இந்த காரணத்தினால்தான்‌ வேதத்தில்‌, கரியை களைப்பற்றி 
அவ்வளவு அடிக்கடி பேசப்பட்டும்‌, அவைகளை நாம்‌ செய்யும்‌ 
படி சொல்லப்பட்டும்‌, ஒரு மனிதனிட மோட்சம்‌ அவைகள்‌ 
பேரில்‌ சார்க்திருக்கன்றதென்றும்‌, இருக்கிறது. மேலும்‌, 
.இரியையாளி, ஞானியென்றும்‌, அம்மாதிரி செய்யாதவன்‌ 
அஞ்ஞானியென்றும்‌ சொல்லப்படுகிறது. அனால்‌, கரியை 
கள்‌ என்பதால்‌, நிஜமாய்‌ செய்யப்பரிகிற உபயோகங்கள்‌ 


என்று இங்கே அருத்தம்‌ கொள்ளப்படுகிறதென்று தெரிந்‌ 
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இருக்கவேண்டும்‌ $ ஏனென்றால்‌, தருமத்தினிடவும்‌ பக்தி 
யினிடவும்‌ எல்லாம்‌; உபயோகத்திலும்‌, உபயோகத்துக்கு, 
.தக்கபடியும்‌ இருக்கின்றன. ௮. சூக்கும சம்பந்தமுள்ளதால்‌ 
உபயோகங்களுடன்‌ இந்த அன்னுவயமிருக்கிறது; ஆனால்‌, 
விசேடியங்களாயிருக்கிற பதார்த்தங்களாலும்‌ ஜடப்பொருள்‌ 
களாலும்‌ அது நிலைத்திருக்கிறது. 

921. முன்‌ சொல்லியதினால்‌, புத்தியின்‌ எல்லைக்‌ 
குள்ளே கொண்வெரப்பட்ட இரண்டு இரகசியங்கள்‌ இங்கே 
வெளிபடுத்தப்படலாம்‌. வேதமான) சொற்பொருளில்‌, 
அதன்‌ நிறைவிலும்‌ வல்லமையிலும்‌ இருக்கிறதென்பது முதல்‌ 
இரகசியமாயிருக்கிறது. ஏனென்றால்‌ வேதத்தில்‌ மூன்று 
நிலைகளுக்குப்‌ தக்கபடி, அதிசூக்கும அருத்தம்‌ என்றும்‌, 
சூக்கும அருத்த மென்றும்‌, ஸ்‌தாலார்த்தமென்றும்‌ மூன்று 
அருத்தங்களிருக்கின்றன. இந்த அருத்தங்கள்‌ வேதத்தில்‌ 
உயரத்தை சேர்ந்த நிலைகளுக்குத்‌ தக்கபடி இருக்கறபடி.யி 
னைம்‌, அவைகளின்‌ ஐக்கியம்‌, அன்னுவயங்களால்‌ சித்தியாக 
கப்படுகிறெபடி.யினாலும்‌, ஸ்‌ தூலமாயிருக்கறதும்‌, சொல்லார்‌ த்த 
மென்று சொல்லப்படுதுமான இறுதியான அர்த்தம்‌, அத 
னுடன்‌ பொருந்துஇற அந்தரங்கமான அருத்தக்களை தழுவு 
இறதும்‌, தன்னுள்‌ அடக்கி வைத்‌இருக்றெதும்‌, அதன்‌ 
அ௮ஸ்இிவாசமாயிருக்கிறது மட்டுமல்லாமல்‌, இறுதியான 
அர்த்தத்தில்‌ அதின்‌ நிரைவிலும்‌ வல்லமையிலும்‌ வேத 
மாக கூட இருக்கிறது. இது இப்படி இருக்கிற 
'தென்பது பரிசுத்த வேதத்தைக்‌ குறித்த புதிய எருசலேம்‌ 
நகரத்தின்‌ கோள்கை எனும்‌ நூலில்‌, பிரி. 21முதல்‌ 
95 வரையிலும்‌, 86 முதல்‌ 49 வரையிலும்‌, 50 முதல்‌ 61 
வரையிலும்‌, 02 முதல்‌ 69 வரையிலும்‌ மிகுதியாய்‌ காண்பிக்‌ 
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கப்பட்டு, உறுதி செய்யப்பட்டிருக்கறது. ஆண்டவர்‌ நரகக்‌: 
களை அடக்க தான்‌ வல்லமையுள்ளவசாயிருக்கவும்‌, சுவர்க்கங்‌ 
களிலும்‌ பூலோகங்களிலும்‌ இரண்டிலும்‌ எல்லா பொருள்‌ 
களையும்‌ ஒழுங்குபடுத்தவும்‌, உலகத்தும்கு வந்து, ஒரு மனு. 
ஷத்தன்மையை, எடுத்துக்கொண்டார்‌ என்பது இரண்டா 
வது இரகசிய யிருக்கிறது. இந்தமானிடத்தன்மையை அவரிட 
முந்திய மானிடத்தன்மையின்‌ பேரில்‌ சேர்த்தார்‌. உலகத்தில்‌ 
அவர்‌ தம்மேல்‌ சேர்த்தகொண்ட மனுஷத்தன்மை, உலகத்தி 
அள்ள ஓர்‌ மனிதனின்‌ மனுஷத்தன்மைபோல்‌ இருத்தது 
என்றாலும்‌ இக்த இரண்டு மானிடத்‌ தன்மைகளும்‌ தெய்வீச 
மானவைகள்‌, ஆகையினால்‌ தேவர்களிடவும்‌ மனிதர்களிடவும்‌ 
முடிவுள்ளமனுஷத்‌ தன்மைகளுக்கு மட்டின்றி மேம்பட்டிருக்‌ 
இன்றன. அவர்‌, ஸ்தூலமான மனுஷத்தன்மையை அதன்‌ 
முடிவுகள்வரையில்‌, முழுமையும்‌ ம௫மையுள்ளதாக செய்த: 
படியினால்‌ எல்லா மனிதர்களுஃக்ம்‌ பேதப்பட்டு முழு சரீசத்‌. 
துடன்‌ மறுபடியும்‌ எழுந்தார்‌. இந்த மனுஷத்தன்மையை 
எடுத்துகொண்டதால்‌, ஈரகத்தை அடக்குவதற்கும்‌, சுவர்க்தத்‌ 
தை ஒழுங்கு படுத்துவதற்கும்‌ மட்டுமல்லாமல்‌, ஈரகத்தை 
சதாகாலம்‌ அடிமை தனத்தில்‌ வைக்சவும்‌, மனிதர்களை இச 
க்ஷிக்கவும்கூட, ஆண்டவர்‌ தெய்வீக சர்வவல்லமையை தரித்து 
கொண்டார்‌. கடவுளின்‌ வல்லமையினிடவும்‌ மகத்துவத்தி 
னிடவும்‌ வலதுகைப்பக்கத்தில்‌ அவர்‌ உட்கார்ந்திருப்பதால்‌, 
இந்த வல்லமை அர்த்தம்‌ கொள்ளப்படுகிறது. ஆண்டவர்‌, 
ஸ்தூலமான மனுஷத்தன்மையை எடுத்துக்கொண்டதால்‌, 
இுதியானவைகளில்‌ தேய்வீக உண்மையாக தாமே செய்து 
கொண்டபடியினால்‌, அவர்‌ வார்த்தை என்றும்‌, அந்த 
வார்த்தையானது மாம்சமாக செய்யப்பட்டதென்றும்‌ சொல்‌ 
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லப்படுகிற து; இறுதியானவைகளில்‌ தேய்வீக உண்மை சொற்‌ 
பொருளில்‌ அந்த வார்த்தையாயிருக்கறது, மோசேவிலும்‌ 
தீர்க்கதரிசிகளிலும்‌, தன்னைப்பற்றி வேதத்தில்‌ சொல்லிய 
எல்லாவற்றையும்‌ நிறைவேற்றியதால்‌, அவர்‌ தாமே 
இதுவானார்‌. ஏனென்றால்‌, ஒவ்வொரு மனிதனும்‌ தன்‌ 
சொந்த ஈன்மையாகவும்‌, தன்‌ சொந்த உண்மையாகவும்‌ 
இருக்றொான்‌ ற; வேறு எந்த காரணத்தினாலும்‌, மனிதன்‌ 
மனிதனாகிறதில்லை. ஆனல்‌, ஆண்டவர்‌, ஒரு ஸ்தூல 
மான மனுஷத்தன்மையை எடுத்துக்‌ கொண்டதால்‌, தெய்‌ 
வீக ஈன்பையாகவும்‌ தெய்வீக உண்மையாகவுமே இருக்கிறார்‌; 
அல்லதூ அதேவாற, முதன்மையானதிலும்‌ இறுதியானதி 
அம்‌ இரண்டிலும்‌ அவர்‌ பரம இச்சாசத்தியும்‌ பரம 
ஞான சத்இயுமாகவே இருக்கிறார்‌. அதனால்‌ தான்‌, அவர்‌ 
உலகத்திற்கு வந்த பிறகு, அமரர்‌ உலகங்களில்‌, ௮வர்‌ வருகை 
க்கு மூன்‌ இருந்ததைப்‌ பார்க்கிலும்‌, அதக வலிமையுள்ள 
சோதியையும்‌, பெரிய மூமையையுமுடைய சூரியனாகத்‌ 
தோன்றுஞர்‌. காரியப்பாடுகளின்‌ இத்தாந்தங்களினால்‌, புத்‌ 
இயின்‌ எல்லைக்குள்‌ கொண்டு வரப்பட்ட ஓர்‌ இரக௫யமாக 
இது இருக்கறது. உலகத்திற்கு வருவதற்குழுன்‌ ௮வரிட 
சர்வ வல்லமையைப்பற்றி பின்வருவதில்‌ பேசப்படும்‌. 

சிருஷ்டிக்கப்பட்டி ருக்கிற எல்லா போருள்களினுடைய 
மிகவும்‌ பேரியதிலும்‌ சின்னஞ்‌ சிறியதிலும்‌ இரண்டூவித காரி 
யப்பாடூகளிருக்கின்றன. 

222. எல்லாபொருள்களின்‌ மிகவும்‌ பெரியதும்‌ சன்னஞ்‌ 
௪ நிய அதுமான பொருள்கள்‌ அபூர்வ பரிணாம, விருத்திபரிணாம 
காரியப்பாடுகளாகவும்‌ அல்லது உயரத்தைச்‌ சேர்ந்த நிலை 
களாகவும்‌ அகலத்தைச்‌ சேர்ந்த நிலைகளாசவும்‌ அமைந்திருக்‌ 
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இன்றனவென்பது, சின்னஞ்சிறிய பொருள்கள்‌ கண்களால்‌ 
பார்க்கப்படாதபடியினாலும்‌, மிகவும்‌ பெரிய பொருள்கள்‌ 
நிலைகளாக விசேஷத்தறியப்பட தோன்ருதபடி யினும்‌, 
காணப்படும்‌ பொருள்களிலிருக்து உதாரணங்களால்‌ திருஷ்‌ 
டாத்தப்படுத்த முடியாது. ஆகையினால்‌, இந்த விஷயம்‌ எல்லா 
வற்றிற்கும்‌ பிரயோடுக்கக்‌ கூடியதால்‌ தவிர, வேறுவிதத்தில்‌ 
மெய்ப்பிக்க முடியாது. தேவர்கள்‌, சமஸ்த மானதிலிருந்து 
ஞானத்திலிருப்பதால்‌, அதனால்‌ தனித்தவைகளைப்பற்றிய ஆறி 
வில்‌ இருப்பதால்‌, இந்த விஷயங்களைப்பற்றி அவர்கள்‌ சொல்‌ 
பவைகளை வெளிப்படுத்த உத்திரவு கொடுக்கப்பட்டிருக்‌ 
கிறது. 

225. இந்த விஷயத்தைப்பற்றி அவர்கள்‌ சொல்வது 
பின்வருமாறு இருக்கிறது: இருவகை நிலைகளையும்‌ தன்னில்‌ 
உடைத்தாயிராத அவ்வளவு இன்னஞ்சிறியது இல்லை; உதா 
ரணமாக, ஏந்த பிராணியிலாவது, செடியிலாவது, லோஹாதி 
களிலாவறு, (1ம்‌) எனும்‌ ஆகாயத்திலாவது, காற்றிலாவது 
இந்த நிலைகள்‌ இல்லாத எந்த சின்னஞ்சிறிய பொருளும்‌ 
இடையாது. (13௫) எனும்‌ ஆகாயமும்‌ காற்றும்‌, சூட்டினிட 
வும்‌ ஒளியினிடவும்‌ ஆசயங்களாயிருக்கிறபடியினால்‌, இரண்டு 
வித நிலைகளில்லாத சின்னஞ்சிறிய சூடும்‌ ஒளியும்‌ இடையாது; 
சூக்குமசூடும்‌ சூக்குமஒளியும்‌, ௮ன்பினிடவும்‌ ஞானத்தினிட 
வும்‌ ஆசயங்களாயிருக்கிறபடி யினால்‌, இரண்டுவித நிலைகளுமில்‌ 
லாத இவைகளில்‌ சின்னஞ்சிறியது உடையாது. பட்சத்தின்‌ 
சன்னஞ்சிறியதும்‌, சிந்தனையின்‌ இன்னஞ்சிறியதும்‌, இதுவு 
மல்லாமல்‌ இந்தனையின்‌ ஒரு அபிப்பிராயத்‌தின்‌ சன்னஞ்சறி 
யதும்‌, இருவகை நிலைகளால்‌ ஆமைந்திருக்றெ தென்பதம்‌, 
அவைகள்‌ அமைந்திராத சின்னஞ்சிறியது ஓர்‌ சூனியமென்‌ 
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பதும்‌ தேவர்களின்‌ பிரசித்தல்களிலொன்று; ஏனென்றால்‌, 
அதற்கு உருவமில்லை, ஆகையினால்‌ குணமுமில்லை. மேலும்‌ 
மாற்றப்படக்கூடியதும்‌ பேதப்படுத்தப்‌ படக்கூடியதும்‌, இத 
ஞால்‌ நிலைத்திருக்கக்‌ கூடியதுமான நிலைமையுமில்லை. ௪தாகரலல்‌ 
ஆண்டவராயிருக்கிற, சிருஷ்டி. கர்த்தாவாயெ கடவுளிடத்தில்‌ 
இருக்கும்‌ முடிவற்றவைகள்‌ , வேருக ஒன்னாயிருக்கின்‌றன 
என்பதும்‌, அவரிட முடிவற்றவைகளிலும்‌ முடிவற்றவைகள்‌ 
இருக்கன்றன வென்பதும்‌, மட்டின்றி முடிவற்ற பொருள்க 
ளில்‌, அவரில்கூட வேராக ஒன்றாயிருக்கும்‌, இருவகை நிலை 
கள்‌ இருக்கின்றன வென்ப.துமாகிய இந்த உண்மையால்‌ தேவர்‌ 
கள்‌ இதை நிரூபிக்்‌இருர்கள்‌. இந்தப்‌ பொருள்கள்‌ அவரிட 
மிருப்பதாலும்‌, எல்லா பொருள்களும்‌ அவரால்‌ சிருஷ்டிக்கப்‌ 
பட்டபடியினாலும்‌, இருஷ்டி க்கப்பட்ட பொருள்கள்‌, அவரி௨ 
மிருப்பவைகளை ஓர்‌ உருவத்தில்‌ ஒத்துவருறெபடி.யினாலும்‌, 
அவ்வித நிலைகளில்லாத சின்னஞ்சிறிய முடிவான பொருள்‌ 
ஒன்றுமில்லை என்று! தொடர்கிறது. தெய்வமானது மிகவும்‌ 
பெரியதிலும்‌, சன்னஞ்சிறியதிலும்‌, ஒரேமாதிரி யிருப்பதி 
னால்‌, இந்த நிலைகளும்‌ இன்னஞ்‌சறியதிலும்‌ மிகப்‌ பெரியதி 
லம்‌ சமமாய்‌ யிருக்கின்றன. கடவுளாகிய மனிதனில்‌, முடி 
வற்ற பொருள்கள்‌ வேருக ஒன்றாயிருக்கன்றன என்பது 
மேலே (17-மு;தல்‌ 22-வது பிரிவுகள்‌ வரையில்‌) பார்க்கலாம்‌ ; 
தெய்வமானது மிக பெரியதிலும்‌ சன்னஞ்ட9ிறியதிலும்‌ ஒரே 
மாதிரி இருக்கிறதென்பதை (77-முதல்‌ 82-வது பிரிவுகள்‌ 
வரையில்‌) பார்க்கலாம்‌; இவைகள்‌ இன்னும்‌ 196, 169, 
171-வது பிரிவுகளில்‌ தெளிவிக்கப்பட்டிருக்கின்றன. 

994, மேலே (பிரிவுகள்‌ 40 முதல்‌ 48/வரையில்‌) காண்‌ 
பித்தபடி, அன்பும்‌ ஞானமும்‌ பொருளாகவும்‌ வடிவமாகவுக்‌ 
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இருப்பதினால்‌, இருவித காரியப்பாடுகளும்‌ தன்னில்‌ இல்லாத. 
அன்பினிடவும்‌ ஞான ததனிடவும்‌, பிரியத்‌ தினிடவும்‌, இந்தனை 
யினிடவும்‌, அல்லது மூனேபாவனையினிடவும்‌ கூட சின்னஞ்‌ 
சிறியபொருள்‌ நிலத்திருத்தலில்லை; பிரியமும்‌ இக்தளையும்‌ ௮ம்‌ 
மாதிரியே. மேலே கூறியபடி, இந்த நிலைகள்‌ இல்லாத எந்த உரு 
வழாம்‌ நிலைக்க முடியா தாகையால்‌, இவைகளில்‌ அதைப்போன்ற 
நிலைகள்‌ இருக்செறனவென்று ஏ ந்படுகிறது. ஏனென்றால்‌ 
உருவத்திலுள்ள பதார்த்தத்திலிருக்‌. த, அன்பையும்‌ ஞானத்‌ 
தையும்‌, பிரியத்தையும்‌, இந்தனையையும்‌ பிரித்தலென்பது 
அவைகளை அழித்தலாகறது; ஏனென்றால்‌, மனிதனால்‌ அவை 
களின்‌ வேறுபாடுகளில்‌ பார்க்கப்பட்ட பொருள்களின்‌ நிலை 
மைகளா யிருப்பதாலும்‌, நிலைமைகள்‌ அவைகளின்‌ பொருள்‌ 
களை வெளிப்படுத்‌ துற படியினாலும்‌, அவைகளின்‌ பொருள்‌ 
களை நீங்கலாய்‌ அவைகள்‌ நிலைத்தல்‌ என்பது முடியாது. 

225. தங்கள்‌ முழுபரப்பில்‌ பிரபஞ்சமும்‌ ஸ்‌தாலலோக 
மம்‌, சூக்கும லோகமும்‌, மேலும்‌ அவைகளின்‌ மொத்தத்தில்‌ 
ஒவ்வொரு சக்கரெவர்த்‌ இத்வமும்‌, ஒவ்வொரு இசாச்‌இயெமும்‌, 
அம்மாதிரியாக அவைகளின்‌ தேசாசாரமானதும்‌ சன்மார்க்க 
மானம்‌ பசமார்த்தமானதுமாயெ காரியங்களும்‌,தங்கள்‌ முழு 
விசாலத்தில்‌ பிராணிவர்க்கமும்‌ விருக்ஷவர்க்கமும்‌ தாவரவர்க்க 
மும்‌, அதனுடன்‌ ஒன்றாய்‌ சேர்த்த இரண்டு உகைத்திலுள்ள 
ஆகாயங்களும்‌, அதன்சூடுகளும்‌ ஒளிகளும்‌, இருவித நிளைகளு 
மிருக்கப்பட்ட எல்லாவற்றிலும்‌ பெரிய பொருள்களா யிருக்‌ 
இன்றன. மனிதனைப்போலவும்‌, ஒவ்வொரு பிராணியும்‌, ஒவ்‌ 
வொரு மாமும்‌, பூண்டும்போலவும்‌, அதனுடன்‌ அவைகளின்‌ 
விசாலத்தில்‌ ஒவ்வொரு கல்‌ ௮ம்‌, ஒவ்வொரு உலோகமும்‌ 
போலவும்‌, குறைந்த வியாபகமுள்ள பொருள்களிலும்‌ விஷ 
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யம்‌ அம்மாதிரியே யிருக்கறது, இந்த பொருள்களின்‌.உரு 
“வங்கள்‌ இக்த விஷயத்தில்‌ ஒத்திருஃகின்றன; அவைகள்‌ இரு 
வித .நிலைகளால்‌ அமைர்திருக்கன்றன. அவைகளை சிருஷ்‌ 
டி.த்த தெய்வம்‌, மேலை (77 முதல்‌ 88வது பிரிவுகள்‌ வமை 
யில்‌) காண்பிக்கப்பட்டபடி மிகப்‌ பெரியதிலும்‌ சின்னஞ்‌ சிறி 
யதிலும்‌ ஒரேமாதிரி இருக்கிறதென்பது காரணமாயிருக்கி 
றது. தனித்தவைகளும்‌, இவைகளின்‌ மிகவும்‌ சவிஸ்தாரமான 
வைகளும்‌, பொதுவானவைகளுடனும்‌ மிகவும்‌ பொதுவான 
வைகளுடனும்‌, இரண்டுவித நிலைகளின்‌ உருவங்களென்பதில்‌ 
ஓத்துப்போகின்றன. 

996. மிகப்பெரியதும்‌ சன்னஞ்சிறியதுமான பொருள்‌ 
கள்‌ இரண்டுவித நிலைகளின்‌ உருவங்களா யிருக்கின்றன என்‌ 
இற காரணத்தினால்‌, முதன்மையான இலிருந்து இறுதியான 
வைகள்‌ வரையில்‌ சேர்க்கை யிருக்கிறது; ஏனென்றால்‌, ஒசே 
,தன்மையென்பது அவைகளைக்‌ கூட்டுகிறது. அப்படியிருந்தா 
௮ம்‌ மற்றொன்றோடு சரியாய்‌ ஒரேமாதிரியிருக்கற எந்த சின்‌ 
னஞ்சிறிய பொருளும்‌ டையாது; இதனால்‌ எல்லா தனித்த 
பொருள்களிலும்‌, ஒன்றுக்கொன்று பேதமிருக்கிற.து. 
.மிகப்‌ பெரிய பொருள்களில்‌ ஒப்பான நிலைகளிருப்பதினாலும்‌, 
மிகவும்‌ பெரியது மிகவும்‌ சிறியதால்‌ உண்டாயிருப்பதாலும்‌, 
எந்த உருவத்திலும்‌ அல்லது எந்த உருவங்களிலும்‌ உள்ள 
சின்னஞ்சிறிய பொருள்களில்‌ ஒசே தன்மை இருக்க முடி 
யாது. மிசவும்‌ பெரிய பொருள்களில்‌ அவ்வித நிலைகளும்‌, 
அந்த நிலைகளுக்குத்‌ தக்கபடி, உச்சியிலிருந்து ௮டி.வரைக்கும்‌, 
மத்தியிலிருந்து சுற்றளவு வரைக்கும்‌ சாசுவத பேதங்கள்‌ 
இருக்கெறபோத, ஒப்பான நிலைகளிலிருக்கற அதிக குறைக்‌ 
தீதும்‌ சன்னஞ்சிறியதுமான பாகங்களில்‌ மற்றொன்றோடு 
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ஓரே தன்மையாயுள்ள எந்த சிறியதும்‌, எந்த சின்னஞ்‌ சிறிய 
அம்‌ இருக்க முடியாதென்பது பின்‌ தொடருறைது. ்‌ 

997. பிரபஞ்சத்தின்‌ சம்பூரணம்‌, இந்த நிலைகள்‌ விஷ. 
யத்தில்‌, பொதுவானவைகளிடவும்‌ இறப்பானவைகளிடவும்‌, 
அதர்வது மிகப்‌ பெரியதினிடவும்‌ சின்னஞ்‌ சிறியதினிடவும்‌ 
ஓப்பில்‌ உண்டாகிறதென்பது கூட தேவர்கள்‌ ஞானத்தைச்‌ 
சேர்ந்த விஷபமாயிருக்கி றது; ஏனென்றால்‌ இதனால்‌, ஒரு 
பொருளானது எல்லாம்‌ உபயோகத்துக்கும்‌ ௮தனுட னும்‌ 
கூட்டப்படவும்‌, எல்லா முடிவையும்‌ காரியத்தில்‌ காண்பிக்க 
வும்‌, சக்தியுள்ள மற்றொன்றை கன்னைப்போன்ற தென்ற 
நினைக்கறெது, 

928. அனால்‌ பார்க்கக்கூடிய பொருள்களுக்சூ பிர 
யோூஇத்‌த,காண்பிக்கப்படாத படியினால்‌, இவைகள்‌ அசத்தியா 
பாசமாக தோன்றும்‌; என்றாலும்‌, பிரிக்கப்பட்ட பொருள்கள்‌, 
சர்வ வியாபகமானதாலும்‌, பிரயோகித்த பொருள்களைவிட 
வழக்கமாய்‌ நன்றாய்‌ இரடுக்கப்‌ படுதன்றன; ஏனென்றால்‌ 
பின்‌ கூறியவைகள்‌ சாசுவத விகற்பங்களுக்கு உள்பட்ட 
வைகளாயிருக்இன்‌ றன; விகற்பம்‌ மறைக்கிறது. 

229. அதிகம்‌ குறைந்த உருவல்களிலிருர்து ஒருருவ 
மாக இல்லாதபடி, அவ்வளவு கலப்பற்ற தனித்த ஒரு பொருள்‌ 
இருக்கிறதென்றும்‌, அந்த பொருளிலிருந்து, பிண்டமாகச்‌ 
சேர்ந்த கெட்டியானதும்‌ பல பதார்த்தங்கள்‌ சேர்ந்ததுமான 
பொருள்களும்‌, இறுதியில்‌ ஜடப்‌ பொருள்களும்‌ உண்டா 
இன்றன வென்றும்‌ சிலரால்‌ சொல்லப்படுகிறது, ஆனால்‌, உண்‌. 
மையில்‌, அவ்வித சுத்தமாய்‌ தனித்த பொருள்கள்‌ இருத்தல்‌ 
இடையாது. உருவமில்லாமல்‌, பொருளென்பது என்ன? ௮௮, 
தன்னைப்பற்றி ஒன்றும்‌ சொல்ல முடியா த ஏதோ ஒன்றாகும்‌. 
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தன்னைப்பற்றி ஒன்‌.றும்சொல்லமுடியாத ஏதோ ஒன்‌ திலிருக்து 
எவ்வளவு சேர்த்தாலும்‌ யாதொன்றையும்‌ உண்டாக்காது. 
எல்லாவற்றிற்கும்‌ முதல்‌ சிருஷ்டிக்கப்பட்ட பொருள்களில்‌ 
௮ தாவது சின்னஞ்‌ சிறிய பொருள்களிலும்‌ மிகவும்‌ தனித்த 
பொருள்களிலும்‌ கணக்கற்ற பொருள்கள்‌ இருக்கன்றனவென்்‌ 
பது, உருவங்கள்‌ சொல்லப்பட்ட பின்வருவதில்‌ ஆறிந்து 
கொள்ளலாம்‌. 

ஆண்டவரிடத்தில்‌ மூன்று முடிவற்றதும்‌ சிருஷ்டிக்கப்‌ 
படாததுமான உயரத்தைச்‌ சேர்ந்த காரியப்பாடூகள்‌ இருக்கின்‌ 
றன, மனிதனிடத்தில்‌ மூன்று முடிவுள்ளதும்‌ சிருஷ்டிக்கப்‌ 
பட்டதுமான காரியப்பாடூகளிருக்கின்றன. 

280. முன்‌ பக்கங்களில்‌ கூறியபடி ஆண்டவர்‌ அன்பே 
யாகவும்‌, ஞானமேயாகவுமிருப்பதால்‌, அவரில்‌ மூன்று முடி 
வற்றதும்‌ சிருஷ்டிக்கப்படாததுமான உயரத்தைச்‌ சேர்ந்த 
மூன்று நிலைகளிருக்கின்‌ றன; மேலும்‌ ஆண்டவர்‌ அன்பே 
யாகவும்‌ ஞானமேயாகசவும்‌ இருக்கிறபடியினால்‌, ௮வர்‌ பல 
கைவே கூட இருக்களுர்‌ ;) ஏனென்றால்‌, அன்பானது, ஞானத்‌ 
தின்‌ மூலமாய்‌ உண்டாக்குகிற பலனை அதன்‌ முடிவாக 
உடைத்தாயிருக்கறது. இவ்விதமாக, உபயோகம்‌ நீங்கலாய்‌, 
அன்புக்கும்‌ ஞானத்துக்கும்‌ எல்லையும்‌ முடிவுமில்லை, அதா 
வது அவைகளுக்குச்‌ சொந்தமான வீடு இல்லை ; ஆகையினால்‌, 
அவைகளிருக்கப்பட்ட ஒரு பலனிருக்தாலொழிய, அவைகள்‌ 
இருக்கின்‌ றனவென்றும்‌, ஜிவிக்ன்றன வென்றும்‌ சொல்ல 
முடியாது. இந்த மூன்றும்‌ உயிருள்ள பொருள்களில்‌, உய 
சத்தைச்‌ சேர்ந்த மூன்று நிலைகளை உண்டாக்குகின்றன. இந்த 
மூன்றும்‌, முதல்‌ முடிவென்றும்‌, காரணம்‌ என்னு சொல்லப்‌ 


பட்ட நடுமுடிவென்றும்‌, காரியமென் று சொல்லப்பட்ட 
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இறுதியான முடி வென்றும்‌, நிற்கின்றன. முடிவும்‌, காரணமும்‌, 
காரியமும்‌, உயரத்தைச்‌ சேர்ந்த மூன்று நிலைகளை உண்டாக்கு 
இன்றனவென்பது மேலை காண்பிக்கப்பட்டு, மிகுதியாய்‌ நிரூ 
பிக்கப்பட்டது. 

251. இந்த மூன்று நிலைகளும்‌ மனிதனிலிருக்கற 
தென்பது, இரண்டாவது மூன்றாவது சுவர்க்கங்களின்‌ தேவர்‌ 
கள்‌ இருக்கும்‌, அன்பினிடவும்‌ ஞானத்தினிடவும்‌ நிலைகள்‌ 
வரையில்‌, அவனிட மனதை உயர்த்துவதால்‌ அறிந்து கொள்‌ 
ளப்படலாம்‌ ; எனென்றால்‌, எல்லா தேவர்களும்‌ மனிதர்களாக 
பிறந்தவர்கள்‌, மனிதனும்‌, அவன்‌ மனதினிட அந்தரங்கமான 
பொருள்கள்‌ விஷயத்தில்‌, சின்னஞ்‌ சிறிய உருவத்தில்‌ ஒரு 
சுவர்க்கமாயிருக்கறான்‌ ; ஆகையால்‌ சுவர்க்கங்கள்‌ இருப்பது 
போல்‌, இருட்டியினால்‌, மனிதனில்‌, உயரத்தைச்‌ சேர்ந்த ௮வ்‌ 
வளவு நிலைகளிருக்கன்றன. மனிதன்‌, கடவுளின்‌ பிரதிமை 
யாகவும்‌ சாயலாகவும்‌ கூட இருக்இறான்‌ $ ஆகையினால்‌, அந்த 
மூன்று நிலைகளும்‌, கடவுளாகிய மனிதனில்‌, அதாவது ஆண்ட 
வரிடத்திலிருக்றெபடியினால்‌, மனிதன்பேரில்‌ எழுதப்பட்‌ 
டிருக்கன்றன. ஆண்டவரிடத்தில்‌ இந்த நிலைகள்‌ முடிவற்ற 
அம்‌, இருஷ்டிக்கப்படாததுமா யிருக்கன்றனவென்பதும்‌, 
மனிதனிலிருப்பவைகள்‌ முடி.வுள்ளதும்‌ சிருஷ்டிக்கப்பட்டது 
மாயிருக்கன்‌ றனவென்பதும்‌, முதல்பாகத்தில்‌ நிச்சயப்படுத்தப்‌ 
பட்ட விஷயங்களிலிருந்து விசதமாகிறது ; அதனுடன்‌ கூட, 
ஆண்டவர்‌ சுயமாய்‌ அன்பும்‌ ஞானமுமா யிருக்கருர்‌ என்பதி 
லிருந்தும்‌, ஆண்டவரிடமிருந்து மனிதன்‌ அன்பையும்‌ ஞானத்‌ 
தையும்‌ அடை இறவனு யிருக்கிறா னென்பதிலிருந்தும்‌, மேலும்‌ 
ஆண்டவரைப்பற்றி, முடிவற்றது தவிரவும்‌, மனிதனைப்பற்றி 
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மூடிவுள்ளது தவிரவும்‌ வேறு யாதொன்றும்‌ சொல்ல முடியா 
தென்பதிலிருக்தும்‌ விசகமாஇறது. 

282. தேவர்களிலிருக்கும்‌ இந்தமூன்று நிலைகளும்‌, அ.தி 
சூக்குமமானதென்றும்‌ சூக்குமமானதென்றும்‌, ஸ்தூலமான 
தென்றும்‌, பெயரிடப்பட்டிரு£ன்றன $ அவர்களுக்கு ௮தி 
சூக்கும நிலை அன்பின்‌ நிலையாகவும்‌, சூக்கும நிலை ஞானநிலை 
யாகவும்‌, ஸ்‌தூல நிலை உபயோகங்களின்‌ நிலையாகவு மிருக்கன்‌ 
றன. சுவர்க்கங்கள்‌ இரண்டு இராச்சியங்களாக பிரிக்கப்பட்‌ 
டிருக்கன்றன வென்பது, இந்த நிலைகள்‌ ஏன்‌ அப்படி பெய 
ரிடப்பட்டிருக்கின்றன வென்பதற்கு காரணமாயிருக்கிறது ; 
ஒன்றுக்கு ௮இசூக்குமமான இராச்சியமென்றும்‌, மற்றதுக்கு 
சூக்குமமான இராச்சியமென்றும்‌ பெயரிடப்பட்டிருக்கின்‌ 
றன ; இவைகளூடன்கூட உலகத்திலுள்ள மனிதர்களுக்கு 
சம்பந்தப்பட்ட மூன்றாவது இராச்சியம்‌ சேர்க்கப்படுகிறது. 
இதுதான்‌ ஸ்தூல இராச்சியம்‌. அதிசூக்கும இராச்சியமாகிற 
தேவர்களுக்கு அன்புண்டு, சூக்கும லோகத்தை நிறைந்தவர்‌ 
களுக்கு ஞானமுண்டு, ஆனால்‌ உலகத்திலுள்ள மனிதர்கள்‌ 
உபயோகங்களில்‌ இருக்இறார்கள்‌ ற ஆகையினால்‌ இந்த இராச்‌ 
சியங்கள்‌ சேர்க்கப்பட்டிருக்கன்றன. மனிதர்கள்‌ உபயோகம்‌ 
களிலிருஃஇரார்களென்பத எப்படித்‌ தெரிந்து கொள்வது என்‌ 
பது, அடுத்த பாகத்தில்‌ காண்பிக்கப்படும்‌. 

288. எகோவாவாயிருக்கற ஆண்டவரிடத்தில்‌, உலகத்‌ 
தில்‌ ஒரு மானிடத்‌ தன்மையை எடுத்துக்கொள்வதற்குமுன்‌, 
முந்திய இரண்டு நிலைகளும்‌ சதாகாலம்‌ உண்மையாயிருந்தன 
வென்றும்‌, மூன்றாவது நிலையானது தேவர்களிடத்திலிருப்பது 
போல்‌, வல்லமையில்‌ இருந்ததாகவும்‌, ஆனால்‌, உலகத்தில்‌ ஒரு 
மானிடத்‌ தன்மையை ஏற்றுக்கொண்டபின்‌, ஸ்தூலமென்று 
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சொல்லப்பட்ட மூன்றாவது நிலையைக்கூட அவர்‌ தரித்துக்‌ 
கொண்டார்‌ என்றும்‌, அப்படி செய்ததனால்‌, இந்த நிலையா 
னது முந்திய நிலைகள்போல்‌, அவரில்‌ முடிவற்றதாயும்‌ சருஷ்‌ 
டிக்கப்படாததாயும்‌, இருக்கிறதென்பதும்‌, ஆனால்‌ தேவர்களி 
அம்‌ மனிதர்களிலும்‌, அந்த நிலைகள்‌ முடிவானதாயும்‌ சிருஷ்‌ 
டிக்கப்பட்டதாயு மிருக்கிறதென்பதுமாதய இந்த வித்தியாசத்‌ 
தோடு, உலகத்திலுள்ள மனிதர்களைப்போல்‌ மனிதனானார்‌ 
என்றும்‌, சுவர்க்கத்திலிருந்து எனக்கு சொல்லப்பட்டது. 
ஏனென்றால்‌, இடவசைக்குட்படாமல்‌ எல்லா விடங்களிலும்‌ 
நிறைவியிருக்த தெய்வமான (பிரிவுகள்‌ 69 முதல்‌ 72 வரை 
யில்‌) பிரகுருதியின்‌ கடைசயான பொருள்கள்‌ வரையில்‌ கூட 
துழைந்தன. அனால்‌ மானிடத்தன்மையை உல௰ல்‌ எடுப்ப: 
தற்கு முன்‌, ஸ்தூல நிலைக்குள்‌ தெய்வப்‌ பெருக்கு, வானோர்‌ 
சுவர்க்கங்கள்‌ மத்தியஸ்தத்தின்‌ மூலமாயிருந்தது. ஆனால்‌,தரித்‌ 
அக்கொண்ட பிறகு அவரிடமேயிருந்து கேராயிருந்தது. உல 
கத்திலுள்ள எல்லா சபைகளும்‌ அவர்‌ வருவதற்கு முன்‌ சூக்‌ 
குமமானதும்‌ அஇசூக்கும மானதுமான பொருள்களுக்கு. 
அறிகுறியாய்‌ ஏன்‌ இருந்ததென்பதற்கும்‌, ஆனால்‌ அதன்‌ 
பிறகு என்‌ அவைகள்‌ சூக்கும ஸ்‌தூலமான தென்பதற்கும்‌, 
அதிசூக்கும ஸ்‌தூலமான தென்பதற்கும்‌, ஏன்‌ பிரதிநிதி ஆரா 
தனை நீக்கப்பட்டதென்பதற்கும்‌ இதுதான்‌ காரணம்‌. மேல்‌ 
கூறியபடி. ௮வரிட இச்சா சத்தியினிடவும்‌ ஞான ச.த்தியினிட 
வும்‌ முதல்‌ வெளிப்படும்‌ பிரானாகிய அமரர்‌ உலகத்து சூரியன்‌, 
மானிட தன்மை தரித்து கொள்வதற்கு முன்னைவிட, அதை 
தரித்து கொண்டபின்‌ ௮திக சோதியுடனும்‌ ம௫மையுட 
னும்‌ ஏன்‌ பிரகாசித்தாரென்பதற்கு இது மறுபடியும்‌ காரண 
மாயிருக்கிறது. மேலும்‌, ஏசாயாவிலிருக்கும்‌ இந்த வார்த்தை: 
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களால்‌ கூட இது கருதப்படுஇிறது: ₹அர்காளிலே, சந்தானிட 
வெளிச்சம்‌, சூரியனிட வெளிச்சம்‌ போலவும்‌, சூரியனிட 
வெளிச்சம்‌ ஏழத்தனையாய்‌ ஏழுபகலின்‌ வெளிச்சத்தைப்‌ 
போலவும்‌ இருக்கும்‌ ( 33%. 26). ஆண்டவர்‌ உலகத்துக்கு. 
வந்த பிறகு சுவர்க்கத்தினிடவும்‌ திருச்சபை யிடனிவும்‌, நிலை 
மையைப்பற்றி இவைகள்‌ சொல்லப்பட்டி ருக்கின்றன. வேளிப்‌ 
படூத்தலின்‌ விசேஷத்தில்‌: மனித குமாரனிட முகம்‌ வல்லமை. 
யாய்‌ பிரகாசக்‌இன்ற சூரியனைப்போலிருந்தது (1-16). எசாயா 
13₹. 90, 11 சாமு 2828111. 8, 4, மத்தே. 267711. 1, 2 விலும்‌ 
மற்ற இடங்களிலும்‌ போல்‌ ஆண்டவர்‌ வருவதற்கு முன்‌ 
நிலைத்திருந்த, வானோர்‌ உலகக்தின்‌ மூலமாய்‌ நேராயில்லாமல்‌ 
மனிதர்களுக்கு ஞானம்‌ உண்டாக்குதல்‌, சூரியனிட கேரில்‌: 
லாத வெளிச்சமாயிருக்கற சந்திரனிட. வெளிச்சத்துக்கு ஒப்‌ 
பிடலாம்‌. அவர்‌ வந்த பிறகு இந்த ஞானம்‌ உண்டாக்குதல்‌: 
நேரானதாய்‌ செய்யப்பட்டபடியினால்‌,ஏசாயாவில்‌ சக்‌ திரனிட 
வெளிச்சம்‌ சூரியனிட வெளிச்சத்தைப்போல்‌ இருக்குமென்‌ 
னும்‌ ”” சங்கீதங்களில்‌: 6 அவருடைய நாட்களில்‌ நீதிமான்‌ செ 
ழிப்பான்‌, சந்தி-னுள்ளவரைக்கும்‌ மிகுந்த சமா 'தானமிருக்கும்‌'” 
(01. 7) என்றும்‌ சொல்லப்பட்டிருக்கறது. இது கூட 
ஆண்டவரைப்பற்றி சொல்லப்பட்டிருக்கிறது. 

98%. மானிட சுபாவத்தைப்போன்ற ஒரு சுபாவத்‌ 
இன்‌ மூலமாய்த்‌ தவிர, இவ்வாறு அவரிட தெய்வத்தன்மை 
யிலிருந்து கருப்பம்‌ தரித்தலினாலும்‌, ஒரு கன்னிகையிலிருக்ு- 
ஜனனமாதலினாலும்‌ தவிர வேறு எந்த விதத்திலும்‌, இந்த நிலை: 
யில்‌ பிரவே௫க்க அவருக்கு முடி.யாதபடியினால்‌, சதாகால.ஆண்‌- 
டவர்‌ அதாவது எகோவா என்பவர்‌ உலகத்தில்‌ ஓர்மானிடத்‌ 
தன்மையை எடுத்துக்‌ கொண்டதால்‌, இந்த மூன்றாவது நிலை: 
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'யைதரித்துகொண்டார்‌. ஏனென்றால்‌, இந்த வழியிலே சுயமாய்‌ 
உயிரில்லாததாயிருக்கறதும்‌, என்றாலும்‌, தெய்வத்‌ துக்கு ஆசய 
முமாயிருக்கிறதுமான பிரகுரு இியைறீக்இு, தெய்வத்தை தரித்து 
கொள்ள அவர்‌ சக்தியுள்ளவராயிருந்தார்‌. சூனிய அவஸ்தை 
அல்லது தாழ்ந்த அவஸ்தை என்றும்‌,மதமையள்ள அவஸ்தை 
யென்றும்‌ சொல்லப்பட்டஅம்‌, ஆண்டவரைக்‌ குறித்த புதிய 
எருசலேம்‌ நகரத்து கோள்கை எனும்‌ _நாலில்சொல்லப்பட்டது 
மான உலகத்தில்‌ ஆண்டவருக்கு இருந்த இரண்டு நிலைகளா 
அம்‌ இது அர்த்தம்‌ கொள்ளப்படுதறது. 

289. உயரத்தைச்‌ சேர்ந்த நிலைகளின்‌ மும்மடங்கான 
ஏற்றத்தைப்பற்றி இவைகள்‌ சாதாரணமாய்‌ சொல்லப்படுகன்‌ 
ன. ஆனால்‌ அந்த நிலைகள்‌ மிகவும்‌ பெரியதிலும்‌ சின்னஞ்‌ 
சிறியதிலும்‌, முன்சென்ற பிரிவில்‌ சொல்லியபடி. நிலைத்திருக்‌ 
இறபடியினால்‌, அன்பின்‌ ஒவ்வொன்றிலும்‌, ஆகையினால்‌ 
ஞானத்தின்‌ ஒவ்வொன்றிலும்‌ அவ்வித நிலைகளிருக்்‌ றன 
வென்பதும்‌ இவைகளிலிருந்து, உபயோகத்துக்கு சேர்ந்த ்‌ 
ஒவ்வொன்றிலும்‌ அவ்வித நிலைகளிருக்கன்றன வென்ப . 
தும்‌ தவிர அவைகளைப்பற்றி இங்கே விசேஷமாய்‌ 
யாதொன்றும்‌ சொல்லமுடியாது; என்றாலும்‌ ஆண்டவரிடத்‌ 
தில்‌ இந்த நிலைகள்‌ முடிவற்றதா யிருக்கின்றன; ஆனால்‌ 
தேவர்களிலும்‌ மனிதர்களிலும்‌ முடிவுள்ளதா யிருக்கன்றன. 
ஆனால்‌, இந்த நிலைகள்‌ அன்பிலும்‌, ஞானத்திலும்‌ உபயோசங்‌ 
களிலும்‌ எப்படி. யிருக்கின்றன வென்று ஒருவரிசையில்‌ தவிர 
சுருக்கமாய்‌ விவரிக்கவும்‌ தெளிவாக்கவும்‌ முடியாது, 

- உயரத்தைச்‌ சேர்ந்த இந்த மூன்று நிலைகளும்‌ ஒவ்வோரு 
மனிதனிலும்‌ பிறந்தது முதல்‌ இருக்கின்றன; அவைகள்‌ ஒன்‌ 
ஒன்பின்‌ ஒன்றாய்‌ திறக்கப்படக்‌ கூடும்‌, அப்படி திறக்கப்படம்‌ 
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போது, மனிதன்‌ ஆண்டவரிலும்‌ ஆண்டவர்‌ மனிதனிலும்‌ இரு 
க்கிறார்கள்‌. 

2580. ஒவ்வொரு மனிதனிலும்‌ உயரத்தின்‌ மூன்று 
நிலைகள்‌ இருக்கின்றனவென்ற இதுவரையில்‌ தெரியா திருந்‌ 
தீது. இந்த நிலைகள்‌ கவனிக்கப்படாமலிருந்தது என்பது கார 
ணமாயிருக்கெறெது; இந்த நிலைகள்‌ மறைந்துகடந்த வசையில்‌ 
தொடர்பான காரியப்பாடுகள்‌ தவிர வேறு யாதொன்றும்‌ 
தெரிந்துகொள்ள முடியாது இந்த நிலைகள்‌ மட்டும்‌ தெரியப்‌ 
பட்டபோது, மனிதனில்‌ அன்பும்‌ ஞானமும்‌ தொடர்ச்யோல்‌ 
மாத்திரம்‌ ௮.இகரிக்கன்றன வென்று நினைக்கலாம்‌. அனால்‌, 
ஒவ்வொரு மனிதனிலும்‌ பிறக்கும்போதிருந்‌ த, ஒன்று மற்‌ 
ஜென்றுக்கு மேலும்‌, அல்லது மற்றென்றுக்கு உள்ளும்‌,உயசத்‌ 
தைச்‌ சேர்ந்த நிலைகள்‌ அல்லது வேருக மாறும்‌ காரியப்பாடுகள்‌ 
இருக்கின்றனவென்‌ றம்‌, மேலும்‌ உயரத்தைச்‌ சேர்ந்தஅல்லத 
வேராகமாறும்‌ காரியப்பாட்டின்‌ ஒவ்வொரு நிலையும்‌ அவை 
களை அனுசரித்து தொடர்ச்சயால்‌ ௮ இகரிக்கெற அகலத்தைச்‌ 
சேர்ந்த நிலைகளை அல்லது தொடர்பான காரியப்பாடுகள்‌ கூட 
உடைத்தாயிருக்கன்றன வென்றும்‌ இப்பொழுது தெரிந்‌ 
திருக்கட்டும்‌. ஏனென்றால்‌, மேலே (992 வத பிரிவுமுதல்‌ 
229 வ பிரிவு வரையில்‌) காண்பித்தபடி. மிகவும்‌ பெரியதா 
னாலும்‌ சின்னஞ்சறியதானாலும்‌ ஒவ்வொன்‌ றிலும்‌ இருவிதநிலை 
களிருக்கன்‌ றன;ஏனென்றால்‌ ஒரு வகுப்புநிலை மற்ற வகுப்பின்‌ 
நிலைகளில்லாமல்‌ நிலைக்கமுடியாது. 

287. மேலே கூறியபடி (பிரிவு 282) உயரத்தைச்சேர்ந்த 
இந்த கூன்று நிலைகளுக்கும்‌ ஸ்தூலமானதென்றும்‌, சூக்கும 
மானதென்றும்‌ ௮ திசூக்குமமானதென்றும்‌ பெயரிடப்பட்‌ 
டி. ருக்கின்றன. பிறக்கும்போது மனிதன்‌ ஸ்தூலநிலையில்‌ முத 
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லில்‌ பிறக்கறான்‌, பகுத்தறிதலென்ற சொல்லப்படுகிற, புத்தி 
யின்‌ உயர்ந்த நிலையை அடை;இறவரையில்‌, அறிவுக்கும்‌ அத 
னால்‌ அடைந்த புத்திக்கும்‌ தக்கபடி, இது தொடர்ச்சியால்‌ 
அதிகரிக்கிறது. அப்படியிருக்தாலும்‌, ஞானசம்பந்தமாயிருக்‌ 
இற இரண்டாவது நிலை இந்த வழிவகையால்‌ திறக்கப்படுகிற 
"இல்லை, புத்திக்குச்‌ சேர்ந்தவைகளிலிருந்து உபயோகங்களை 
கே௫த்தலால்‌,அதாவது அயலானிடத்தில்‌ அன்புபாராட்டுதலா 
யிருக்கதற உபயோகங்களை ஞானமாய்‌ கேசித்தலால்‌, இது இறக்‌ 
கப்படுன்றது. அம்மாதிரியே இந்த நிலையான, அதன்தொ 
டர்ச்சியின்‌ உச்சிக்கே படி.ப்படி.பாய்‌ அ .இகரிக்கலாம்‌, மேலும்‌, 
உண்மையையும்‌ ஈன்மையையும்‌ தெரிந்துகொள்வதாலும்‌ ௮.தா 
வது ஆத்மார்த்த உண்மையாலும்‌ இது அதிகரிக்கின்றது. 
ஆனால்‌ அண்டவரிடத்து அன்பு பாராட்டுதலாயிருக்கிற உப 
யோகத்தினிடத்து பாராட்டும்‌ அதிசூக்கும அன்பினால்‌ 
இது தஇிறக்கப்படுறெபடியினால்‌, அ திசூக்குமமான தாகிய 
மூன்றாவது நிலை, இவ்வித உண்மைகளால்கூட இறக்கப்படுகிற 
.தல்லை$ ஈரகத்துக்கு அடுத்ததும்‌ பேயாட்டமானதுமாய்‌ 
இருக்கறெபடியினால்‌, தீங்குகளை ஒழிக்கிறதும்‌, சுவர்க்கத்தை 
அடுத்ததும்‌ தெய்வீகமானதாயிருப்பதால்‌ ஈல்லவற்றை செய்‌ 
இறதும்‌ மொத்தக்‌ கருத்துகொள்ளுறெ வேதத்தின்‌ கட்டளை 
களை வாழ்க்கையில்‌ கொண்டு வருதல்‌ தவிர ஆண்டவரிடத்து 
அன்பு பாராட்டலென்பது வேறொன்‌ .றுமில்லை ; இந்த மூன்று 
நிலைகளும்‌ மனிதனில்‌ இந்த விதத்தில்‌ ஒன்றன்பின்‌ ஒன்றாய்‌ 
.இறக்கப்படுகின்‌ றன. 

288. மனிதன்‌ உலூலிருக்கும்‌ காலம்‌ வரையில்‌, தன்‌ 
னிலே இந்த நிலகள்‌ தஇறத்தலைப்பற்றி யாதொன்றும்‌ தெரி 
பாதவனாயிருக்கறான்‌. இறுதியானதாயிருக்றெ ஸ்தூல நிலை 
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யில்‌ அவன்‌ அப்பொழுது இருக்கொனென்பதும்‌, ௮ திலிருந்து 
அவன்‌ அப்பொழுது நினைக்கறானென்பதும்‌, இச்சிக்கிறா 
னென்பதும்‌, பேசுகறானென்பதும்‌, காரணமாயிருக்கிறது ; 
உள்ளானதாயிருக்கிற ஞானநிலை, ஸ்‌.தூல நிலையோடு தொடர்ச்‌ 
சியினால்‌ அல்லாமல்‌, அன்னுவயங்களால்‌ சம்பந்தமடைக்‌ 
திருக்கிறது ; அன்னுவயங்களால்‌ சம்பந்தப்படல்‌ உண 
ரப்படுகிறதில்லை. அப்படியிருந்தும்‌, இறக்கும்போது நடக்‌ 
இறபடி ஸ்தூல நிலையை ஒரு மனிதன்‌ நீக்கி விட்டபோது, 
உலகத்தில்‌ அவனில்‌ திறக்கப்பட்டிருந்த அந்த நிலைக்கு 
அவன்‌ அப்பொழுது வருஒரான்‌ ; ஞானநிலை திறக்கப்பட்ட 
வன்‌, ஞானநிலைக்கும்‌, சுவர்க்கத்தைச்‌ சேர்ந்த நிலை திறக்கப்‌ 
பட்டவன்‌, அவ்வித நிலைக்கும்‌ வருஇறான்‌. ஞானநிலைக்கு 
இறந்தபின்‌ வரப்பட்டவன்‌, ஸ்‌.தூலமாய்‌ அல்லாமல்‌, ஆத்மார்‌ 
த்தமாய்‌ நினைக்கிறான்‌, இச்க்றொான்‌, பேசுறான்‌, செய 
அம்‌ படுறான்‌ ; சுவர்க்கத்துக்கு அடுத்த நிலைக்கு வரப்பட்ட 
வன்‌ அவனிட நிலைக்கு தக்கபடி நினைத்து, இச்சத்து, பேசி, 
செயல்படுஇருன்‌. கூழன்று நிலைகளுக்குள்ளும்‌ போக்கு வரவு 
அன்னுவயங்களால்‌ மட்டும்‌ ஈடக்‌றெபடியால்‌, இந்த நிலைக 
ளுக்குத்‌ தக்கபடி, ௮ன்பினிடவும்‌, ஞான த்‌ தினிடவும்‌, உபயோ 
கத்தினிடவும்‌ பேதங்கள்‌, தொடர்ச்சியினால்‌, அவைகளுக்குள்‌ 
பொதுவான ஒன்றமில்லாதபடி, அவ்வித சுபாவமுடைய 
தாயிருக்கன்றன. இவைகளினால்‌ மனிதனுக்கு உயரத்தைப்‌ 
சேர்ந்த மூன்று நிலைகளிருக்கன்றனவென்றும்‌ அவைகள்‌ ஒன்‌ 
றன்பின்‌ ஒன்றாய்‌ இறக்கப்படக்கூடுமென்றும்‌ தெளிவாயிருக்‌ 
கிறது. 

989. அன்பினிடவும்‌, ஞானத்தினிடவும்‌, அவைகளிருக்து 
உபயோகத்தினிடவும்‌ மூன்று நிலைகள்‌ மனிதனுக்குகொடு 
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க்கப்பட்டிருக்றெபடியினால்‌,சத்தத்‌ தினிடவும்‌ புத்தியினிடவும்‌,, 
அவைகளிலிருந்து காரியப்படுவதினிடவும்‌, இவ்விதமாக உப 
யோகத்துக்கு கொண்டுவரும்‌ தீர்மானித்தினிடவும்‌ மூ£ன்‌.று 
நிலைகளும்‌ அவனுக்கு கொடுக்கப்பட்டி ருக்கிறதென்‌.று ஏற்‌ 
படுறது. எனென்றால்‌, சத்தமானஅ அன்பின்‌ ஆசயமாகவும்‌, 
புத்தியானது ஞானத்தின்‌ ஆசயமாகவும்‌ தீர்மானித்த பொருள்‌, 
இவைகளிலிருந்து வந்த பலனாயிருக்கிறது. ஒவ்வொரு மனி 
தனிலும்‌, ஸ்தாலமானதும்‌, ஆத்மார்த்த மானஅம்‌, பரலோ 
கத்தை அடுத்ததுமான சித்தமும்‌ புத்தியும்‌ பிறந்தது முதல்‌ 
வல்லமையிலும்‌, அவைகள்‌ திறக்கப்பட்டபோ.து செய்கை 
யிலுமிருக்கிறகாக இந்த ஆலோசனைகளால்‌ விசதமாஇறது. 
சுருங்கச்சொல்லில்‌ சிருட்டிமுதல்‌, அதனால்‌ பிறந்தது முதல்‌, 
இத்தமும்‌ புத்தியுமான மனிதனிட மனதானது, அவன்‌ ஸ்‌. தூல 
மானம்‌, ஆத்மார்த்தமான தும்‌, பரம்‌ அடுத்ததுமான தமான 
மனதை உடைத்தாயிருக்க மூன்று நிலைகளாயிருக்கின்றன 5 
இதனால்‌ மனிதனானவன்‌ தேவர்கள்‌ ஞான வரையில்‌ உயர்த்தப்‌ 
படவும்‌ உலகத்திலிருக்கும்‌ போது அதை அனுபவிக்கவும்‌ 
சக்தியுள்ளவனாயிருக்கிறான்‌; என்றாலும்‌ இறந்தபின்‌ வரையில்‌ 
அவன்‌ அதற்குள்‌ வருறதில்லை; ஆனால்‌ அவன்‌ தேவனால்‌ 
அதில்‌ பிரவே௫த்து பிறகு வாக்குக்‌ கெட்டாததும்‌, ஸ்தூல 
மனிதன்‌ இர௫க்கக்‌ கூடாதது மானவைகளை பேசுறான்‌. உல 
கத்தில்‌ கொஞ்சம்படிப்புள்ள மனிதன்‌ எனக்கு தெரியும்‌. 
அவன்‌ இறந்தபிறகு சுவர்க்கத்தில்‌ ௮வனைக்கண்டு பேசினேன்‌ 

அவன்‌ ஒரு தேவனைப்போல்‌ பேசுவதையும்‌, அ௮வன்சொன்ன 
வைகள்‌ ஸ்தாலமனிதன்‌ அறிந்துக்கொள்ளக்‌ கூடாமையைபும்‌ 
நான்‌ தெளிவாய்‌ பார்த்தேன்‌. ௮வன்‌ உலகத்திலிருக்கும்‌ 
போது வேதத்தின்‌ கட்டளைகளை தன்‌ வாழ்க்கையில்‌ பிற 
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யோஇத்து, ஆண்டவரை தொழுதான்‌ என்பதும்‌, ஆகையினால்‌? 
அன்பினிடவும்‌ ஞானத்தினிடவும்‌, மூன்றாவது நிலைக்கு 
ஆண்டவரால்‌ உயர்த்தப்பட்டான்‌ என்பதும்‌ காரணமாயிருந்‌ 
தது. பின்வருவதை அறிந்து கொள்ளல்‌, அ தின்பேரில்‌ 

- சார்ந்திருப்பதால்‌, மானிட மனதின்‌ இந்த ஏற்றம்‌ தெரிந்‌ 
திருக்கவேண்டு மென்பது முக்கியமான. 

240. ஆண்டவனிடமிருந்து மனிதனுக்கு ௮வன்‌ மிரு 
கங்களிலிருந்து விசேஷித்து அறிந்து கொள்ளப்படுதிற 
இரண்டு மனேசக்திகள்‌ இருக்கன்றன. உண்மையானது 
எதுவென்றும்‌, ஈன்மையானது எது வென்றும்‌ தெரிந்து 
கொள்ள அவன்‌ சக்‌இயுள்ளவனா யிருக்கிறானென்பது ஒரு 
மூேசைக்தி; இந்த மசேசைக்திக்கு பகுத்தறிவுடைமை என்று 
பெயர்‌; அது அவன்‌ புத்தியின்‌ மனேசைக்தியா யிருக்கிறது. 
உண்மையானதையும்‌, நன்மையானவையும்‌ செய்ய அவன்‌ சக்‌ 
இியுள்ளவனா யிருக்கிறானென்பது, மற்றொரு மஜேசக்தியா 
யிருக்கிறது; இந்த மனேசைக்திக்கு சுதந்தரமென்று பெயர்‌, 
அது அவனிட இத்தத்தின்‌ மேசைக்‌ தயாயிருக்கிறது. 
ஏனென்றால்‌, அவனுடைய பகுத்தறிவுடைமையால்‌ ஒரு 
மனிதன்‌ கடவுளோடு ஓத்தும்‌ அவருக்கு விரோதமாகவும்‌, 
அயலானோடு ஓத்தும்‌ அவனுக்கு விரோதமாகவும்‌, அவன்‌ 
இஷ்டப்படுகிறபடி நினைக்க சக்தியுள்ளவனா யிருக்கிறான்‌ 9 
மேலும்‌, அவன்‌ நினைக்றெவைகளை இச்சத்து செய்யவும்‌ 
சக்தியுள்ளவனா யிருக்கிறான்‌; ஆனால்‌ அவன்‌ தீங்குகளைப்‌ 
பார்த்து தண்டனைக்கு பயப்பட்டபோது, ௮அவனிட சுதந்தரத்‌ 
தால்‌ அதைச்‌ செய்வதை விட்டுவிட சக்இியுள்ளவனா யிருக்க 
ரன்‌, இந்த இரண்டு மேக்‌ இகளின்‌ பொருட்டு மனிதன்‌ 
மனிதனாயிருக்கறான்‌, மேலும்‌ மிருகங்களிலிருந்து விசேஷித்து 
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அறியப்படுகிறான்‌. மனிதனுக்கு இரந்த இரண்டு சக்திகளும்‌ 
ஆண்டவரிடமிருந்து வருகிறது, மேலும்‌ அவைகள்‌ அவரிட 
மிருந்து இடைவிடாமல்‌ வருகின்றன; ௮ துவுமல்லாமல்‌ அவை 
கள்‌ நீக்கப்படுதறதுமில்லை; ஏனென்றால்‌, அவைகள்‌ நீக்கப்பட்‌ 
டால்‌, அவனிட மானிடத்தன்மை அழிந்துபோகும்‌. இந்த 
இசண்டு மனேசைக்‌ திகளிலும்‌, ஆண்டவர்‌ ஒவ்வொரு மனிதனுட 
னும்‌,ஈல்லவர்கள்‌ கெட்டவர்களாகிய இருவகையாருடனு மிருக்‌ 
இருர்‌; அவைகள்‌ மானிடவர்க்கத்தில்‌ ஆண்டவரிட வாசஸ்த 
லமா யிருக்கின்றன; ஆகையினால்‌ தான்‌ நல்லவர்கள்‌ கெட்ட 
வர்களாயெ இருவகையாரில்‌ ஒவ்வொருவனும்‌ சதாகாலம்‌ உயி 
ரோடிருக்கறான்‌. ஆனால்‌, இந்த மனேசக்திகள்‌ மூலமாய்‌ மனி 
தனானவன்‌ அதிகம்‌ உயர்க்த நிலைகளை திறக்கிறதற்கு தக்கபடி, 
ஆண்டவரிட வாசஸ்தலம்‌, மனிதனின்‌ சமீபத்திலிருக்கிறது; 
ஏனென்றால்‌, இவைகள்‌ திறப்பதால்‌ அன்பினிடவும்‌ ஞானத்‌ 
தினிடவும்‌ ௮இக உயர்ந்த நிலைகளுக்கு இவ்விதமாக, ஆண்‌ 
டவர்‌ சமீபத்தில்‌, ௮வன்‌ வருகிறான்‌. இந்த நிலைகள்‌ திறக்‌ 
கப்படுவதைப்போல்‌, மனிதன்‌ ஆண்டவரிலும்‌ ஆண்டவர்‌ மனி 
தனிலும்‌ இருக்கிறார்களென்பது இவைகளிருந்து விசதமா 
இறது. 

241. உயரத்தைச்‌ சேர்ந்த மூன்று நிலைகளும்‌, முடிவாக 
வும்‌, காரணமாகவும்‌, காரியமாகவும்‌ இருக்கின்றனவென்றும்‌, 
அன்பும்‌, ஞானமும்‌, பலனும்‌ இக்நிலைகளுக்குத்‌ தக்கபடி. 
ஒன்றன்பின்‌ ஒன்றாய்‌ வருகறதென்றும்‌, மேலே சொல்லப்பட்‌ 
டது ; ஆகையினால்‌ ௮ன்பை முடிவாகவும்‌, ஞானத்தைக்‌ கார 
ணமாகவும்‌, பயனைக்‌ காரியமாகவும்‌, சாம்‌ சுருக்கமாய்ப்‌ பேசு 
கோம்‌. தன்னிட அறிவுடன்‌ வெளிச்சத்திலிருக்கும்போது 
(யோடக்கப்பட்ட ஒவ்வொருவனும்‌, ஒருமனிதனிட ன்‌ 
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பானது, அவனிட. விசாரத்துக்கெல்லாம்‌ முடிவென்று 
'தெரிக்துகொள்ள சத்‌ தியுள்ளவளாயிருக்‌இரான்‌ ; ஏனென்முல்‌) 
அவன்‌ எதை கேஇக்கிருனோ, அதை நினைக்கிறான்‌, அதை 
தீர்மானிக்கறான்‌, மேலும்‌ அதைச்‌ செய்கிறான்‌ : அப்படி 
யிருப்பதால்‌, அவன்‌ அதை ஒரு முடிவாக உடைத்தாயிருக்‌ 
இரான்‌. மனிதன்‌ அல்லது அவனிட முடி.வாயிருக்றெ அன்பு, 
தன்னுடைய முடிவை முழுமையும்‌ அடையும்‌ .பொருட்டு 
வழிவகைகளை புத்தியில்‌ போய்‌ தேடுகிறபடியினால்‌, மனிதன்‌ 
கூட "தன்னிட அறிவிலிருந்து ஞானம்‌ காரணமென்று 
அறிந்து கொள்ள சத்தியுள்ளவனயிருக்கென்‌ ; இவ்விதமாக 
அவனிட ஞானத்தை ௮வன்‌ யோ௫க்‌இறான்‌. இக்த வழிவகை 
கள்‌ அவைகளின்‌ மாலமாய்‌ அவன்‌ தொழில்படுதிற காற்‌ 
ணத்தை உண்டாக்குன்றன. பலனானது காரியமென்று 
விவரிக்காமலே தெளிவாயிருக்கறெ௮. அனால்‌ ஒருவனிட த்தி 
லிருக்கும்‌ அன்பு மற்றவனிடத்தி லிருக்கும்‌ அன்பைப்‌ 
போல்‌ ஓரே மாதிரி யில்லை. ஞானத்தோடும்‌ பலனோடும்‌ : கூட்‌. 
விஷயம்‌ அம்மா இரியே யிருக்றெது. மேலே (189.முதல்‌ 19% 
வது பிரிவுகள்‌ வரையில்‌) சொல்லியபடி, இந்த மூன்றும்‌ 
ஒரியல்புள்ள தாயிருப்பதால்‌, மனிதனில்‌ அன்பு இருக்றெது 
போல்‌, அவனில்‌ ஞானமும்‌, பலனும்‌ அவ்விதமே இருக்கின்‌ 
ன. காம்‌ ஞானம்‌ என்ற வார்த்தையை உபயோகப்‌ படுத்து 
கோம்‌, ஆனால்‌, அதனால்‌ மனிதனிட புத்திக்குச்‌ சேர்ந்ததை. 
அர்த்தம்‌ கொள்ளுகிறோம்‌. 

ஞான சோதியானத மனிதனில்‌ மூன்று நிலைகளின்‌ மூல்‌- 
மாய்‌ பாய்கின்றது; ஆனால்‌ தீமைகளை பாவங்களாக நீத்த 
மனிதனானவன்‌ ஆண்டவரை எதிர்பார்க்கிறவரையில்‌ தவிர 
ஞான சூடூ அப்படி பாயாது, . 4 ஆ 5 
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ச 949. மேலே காண்பித்ததிலிருந்து, இரண்டாவ 
பாகத்தில்‌ கூறிய பரம இச்சாசத்தியினிடவும்‌ பசமஞான 
சத்தியினிடவும்‌, முதல்‌ வெளிப்படும்‌ பிரானாயிருஃகிற சுவர்க்க 
லோகத்துச்‌ சூரியனிலிருக்து ஒளியும்‌ சூடும்‌, ஒளியானது 
அதன்‌ ஞானத்திலிருக்தும்‌, சூடானது ௮தன்‌ அன்பிலிருர்‌ 
தம்‌, புறப்படுதிறதென்‌றம்‌, ஒளியானது ஞானத்தின்‌ ஆசய 
'மென்றும்‌, சூரி அன்பின்‌ ஆசயமென்றும்‌, ஒரு மனிதன்‌ எவ்‌ 
வளவு தூரம்‌ ஞானத்தை அடை கஇருனோ, அவ்வளவு தூரம்‌ 

அந்த பரஞ்சோதியில்‌ யிருக்கறானென்றும்‌, அவன்‌ எவ்வளவு 
தூசம்‌ அ௮ன்பிலிருக்கரானோ, ௮வ்வளவுதூரம்‌ அந்த பரஞ்‌ 
சுடரில்‌ இருக்கறானென்‌.றம்‌ விசதமாகறது. மேல்‌ காண்பித்ததி 
லிருந்து, ஒளியின்‌ மூன்று நிலைகளும்‌, சூட்டின்‌ மூன்று 
நிலைகளும்‌, அல்லது ஞானத்தின்‌ மூன்று நிலைகளும்‌ அன்பின்‌ 
ன்று நிலைகளும்‌, இருக்கன்றனவென்றும்‌, இந்த நிலைகள்‌ 
.மனிதனைவன்‌ பரமஇச்சாசத்தியினிடவும்‌ பரமஞான 
சத்‌ தயினிடவும்‌, இவ்விதமாக ஆண்டவரிடவும்‌, ஆசயமா 
யிருக்க, அவனில்‌ உண்டாக்கப்பட்டதென்றும்‌ கூட விசதமா 
'இறது, இப்பொழு இங்கே, ஞான சோதி இந்த மூன்று 
நிலைகள்‌ மூலமாக மனிதனில்‌  பாய்கெததென்றும்‌, ஆனால்‌ மனி 
தனானவன்‌ தீமைகளை பாவங்களாக நீக, கடவுளை எதிர்‌ 
பார்க்கிறவரையில்‌ தவிர ஞான சூடானது அப்படி. பாய்கிற 
இல்லையென்றும்‌, அல்லது ௮.32த அதறபடி,, ஒரு மனிதனை 
வன்‌ மூன்றாவது நிலைவரையில்‌ ஞானத்தைப்‌ பெற்றுக்‌ 
“கொள்ள சத்தியுள்ளவனா யிருக்‌இன்றானென்றும்‌, ஆனால்‌ 
தீமைகளை பாவங்களாக நீக்கி ஆண்டவரை எதிர்பார்த்தால்‌ 
ஓழிய, அன்பை அடைய முடியாதென்றும்‌, இன்னும்‌ அதே 
வாடிறபடி,, மனிதனிட புத்தியானது ஞானம்‌ வசையில்‌ ஏற்றக்‌ 
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கூடுமென்றும்‌, ஆனால்‌ தீமைகளை பாவங்களாக நீக்குதிறவமை 
யில்‌ தவிர, அவன்‌ இத்தமானது உயர்த்தப்பட முடியாதெண்‌ 
றும்‌ காண்பிக்க வேண்டும்‌. ர ்‌ 
948, மனிகனிட புத்தியானது, சுவர்க்கத்து: ஒளிவை 
யிலும்‌, அல்லது தேவர்களுக்குள்ள ஞானம்‌ வரையிலும்‌ உயர்த்‌! 
தப்படக்கூடுமென்பதும்‌, ஆனல்‌ அவனிட சத்தமான சுவர்க்‌ 
கத்தின்‌ சூட்டிற்கு அல்லது தேவர்களுக்குள்ள அன்பிற்கு, 
அவன்‌ தீமைகளைப்‌ பாவங்களாக ஓழித்தூ கடவுளை எதிர்பார்த்‌. 
தாலொழிய உயர்த்தப்பட. முடியாதென்பதம்‌,தேவலோகத்தில்‌, 
அனுபவத்தில்‌ எனக்கு தெளிவாய்‌ தெரியப்‌ படுத்தப்பட்டது. 
ஒரு கடவுளிருக்கறாரென்றும்‌, ஆண்டவர்‌ மனிதனாக பிறந்தால்‌ 
என்றுமட்டும்‌ தெரிந்து, அதற்குமேல்‌ ஒன்றும்‌ தெரியாத சாமக்‌ 
னிய ஆவிகள்‌, தேவர்களுக்குள்ள ஞானத்தின்‌ இரகசியங்களைப்‌. 
பற்றி தேவர்களுக்குத்‌ தெரிர்திருப்பதுபோல்‌, முழுமையும்‌ 
அறிந்திருந்தார்களென்றும்‌, இத்த சாமானிய ஆவிகள்‌ மட்டு! 
மல்லாமல்‌, பிசாசக்‌ கூட்டத்தில்‌ அகேகர்‌ கூட அறிக்திரூந்தனர்‌ 
கள்‌ என்றும்‌, நான்‌ அநேக முறைகளில்‌ பார்த்து உணர்ந்திரூக்‌' 
இறன்‌. அனால்‌, அவர்கள்‌ செவிகொடுத்து கேட்டபோது; 
அறிந்து கொண்டார்கள்‌. ஆனால்‌ தாங்களை சுயமாய்‌ நினைத்த 
போது, அப்படி. அறிந்துகொள்ள முடியவில்லை. அவர்கள்‌ செவி" 
கொடுத்து கேட்டபோது, மேலை இருந்து வெளிச்சம்‌: பிர 
வேத்து. ஆனால்‌ அவர்கள்‌ சுயமாய்‌ நினைத்தபோது, அவர்‌ 
களிட சூடு அல்லது அன்பிற்கு அன்‌. னுவயப்பட்டதைத்‌ 
தவிர வேறு எந்த வெளிச்சமும்‌ பிரவே௫ிக்க முடியவில்லை. ' 
ஆகையினால்‌ அவர்கள்‌ இந்த ரகசியங்களைக்‌ கேட்டு: அறிந்து : 
கொண்டபிறகு செவிகொடுத்து கேட்காமலும்‌, ஒன்றையும்‌ 
மன இல்வைக்காமலும்‌ இருந்தார்கள்‌. உண்மையாகவே, பிசாச 
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கூட்டத்தைச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌, இவைகளை வெறுப்புடன்‌ தள்ளி 
அிட்டு, அவைகளை முழுமையும்‌ நிராகரித்தார்கள்‌. மாயமான 
அவர்கள்‌ அன்பின்‌ சூடும்‌, அதன்‌ வெளிச்சமும்‌, இருளைக்‌ 
கொண்டுவந்தது; அதனால்‌, மேலிருந்துவரும்‌ சவர்க்கத்து 
ஓளி அவிக்கபட்டது. 

௫4, அதே மாஇரி உலகத்திலும்‌ சம்பலிக்தெது. முழுமை 
யும்‌, மூடனாயில்லாதவனாயும்‌, தன்‌ சொந்த புத்தியின்‌ அஹம்‌ 
பாவத்தால்‌ பொய்களில்‌ சுயமாப்‌ உறுஇப்படாதவஞாயு மிருக்கெ 
எவனாவது ஒருவன்‌, யாதொரு ஆழ்ந்த விஷயத்தைப்பற்றி 
ஜனங்கள்‌ பேசுவதைச்‌ செவிகொடுத்து கேட்கும்போது, அல்‌ 
லது ௮ல்வித சங்கதியை அவன்‌ வா௫ிக்கும்போது, அவனுக்கு 
அறிவின்பேரில்‌ யாதேனும்‌ ஆசையிருந்தால்‌, இவைகளை எல்‌ 
லாம்‌. அவ்ன்‌ அறிந்துகொண்டு அவைகளை மனதில்‌ கூட 
வைத்து, பின்னிட்டி அவைகளை ஊர்ச்செப்படுத்த சத்தி 
யுள்ளவனாயிருக்கிறான்‌. ஈல்லவனும்‌ கெட்டவனும்‌ அம்மாதிரி 
யே செய்ய சத்தியுள்ளவர்களா யிருக்கிறார்கள்‌. ஒரு கெட்ட 
மனிதன்‌, இருச்சபையைச்‌ சேர்ந்த தெய்வீக விஷயங்‌ 
களை, இருதயத்தில்‌ நிராகரித்தாலும்‌, அவன்‌ அவைகளை 
அறிந்துகொள்ளவும்‌, அதனுடன்‌ அவைசகளைப்பற்றிப்‌ பேடு, 
(]ிரசங்கம்செய்யவும்‌, எழுத்து மூலமாய்‌ பாண்டி த்தியத்துடன்‌ 
அதை: ஊர்ச்சுதப்படுத்தவும்‌ சக்திபுள்ளவனா யிருக்இறான்‌) 
ஆனால்‌ அவன்‌ இஷ்டப்படி விடப்பட்டால்‌, அவன்‌ சொந்த 
ஈரகசம்பக்தமான அன்பிலிருந்து, அவைகளுக்கு எதிரிடை 
யாய்‌ நினைச்‌.து, அவைகளை நிராகரிஃகரான்‌. இதனால்‌ இத்த 
மான்‌ ஞானளசூட்டி லில்லாதபோதிலும்‌, புத்தியான;; ஞான 
இளியிலிருக்கம்கூடுமென்றம்‌ கூட விசதமாஇறது. ௮ இலிருந்‌ 
அம்‌.கூட புத்தியானது இத்தத்தை நடத்‌ துறெதில்லை  யென்‌- 
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அம்‌, அல்லது ஞானமானது அன்பை உண்டாக்குறெதில்லை 
யென்றும்‌, ஆனால்‌ ௮.து வழியை மாத்திரம்‌ கற்பித்து, காண்‌ 
பிக்கிறதென்றும்‌, ஏற்படுகிறது; ஒரு மனிதன்‌ எப்படி வாழ 
வேண்டுமென்பதைக்‌ கற்பிக்கிறது, மேலும்‌ அவன்‌ போகவேண்‌ 
டிய வழியையும்‌ காண்பிக்றெது. சத்தமானது புத்தியை 
நடத்தி,அதனுடன்‌ ஒன்றாக செயல்பட அதைச்‌ செய்கறதென்‌ 
அம்‌, இத்தத்தைச்‌ சேர்ந்த அன்பானது தன்னுடன்‌ ஒத்து 
போகும்‌ புத்தியில்‌ உள்ளதை ஞானமென்று சொல்‌ஓுகிறதென்‌ 
௮ம்‌, இன்னும்‌ ஏற்படுகிறது. பின்வருவதில்‌, சித்தமானஅ, 
புத்தியை விட்டுவிட்டு, சுயமாய்‌ ஒன்றும்‌ செய்கிறதில்லை என்‌ 
௮ம்‌, ஆனால்‌ ௮து செய்வதெல்லாம்‌, புத்தியுடன்‌ ஐக்கியப்‌ 
பட்டு செய்றெதென்றும்‌, அ௮ப்படியிருந்தாலும்‌, சித்தமானது 
புத்தியை தன்னுடன்‌ உட்பெருக்கால்‌ கூடுகிறதென்றும்‌, புத்‌ 
இியானது இத்தத்தைச்‌ சேர்த்‌ துக்கொள்ளுறெதில்லை யென்றும்‌ 
அறிந்து கொள்ளப்படலாம்‌. 

945. மனிதனில்‌ மனதுக்குச்‌ சேர்ந்த உயிரின்‌ மூன்று 
நிலைகளிலும்‌, வெளிச்சம்‌ உட்புகும்‌ விதத்தைப்‌ பற்றி இப்பொ 
முது சொல்லப்படும்‌. சூட்டினிடவும்‌, வெளிச்சத்தினிடவும்‌, 
மனிதனில்‌ அன்பினிடவும்‌, ஞானத்தினிடவும்‌ ஆசயங்களா 
யிருக்றெதும்‌, முன்‌ சொல்லியபடி மும்மடங்கான ஒழுங்‌ 
இல்‌, அல்லது மூறன்று நிலைகளில்‌ இருக்கெதுமான உருவம்‌ 
கள்‌, பிறந்தது முதல்‌ தெளிவாயிருந்து, பளிங்கு கண்ணாடி. 
ஸ்தூல வெளிச்சத்தை செல்லவிவெதுபோல்‌, ஞான ஒளியை 
செல்லவிடுதிறது. அதனால்தான்‌, ஞானவிஷயத்தில்‌, ஒரு 
மனிதன்‌ மூன்றாவது நிலைக்கு உயர்த்தப்படச்கூடும்‌. அப்‌ 
படியிருந்தாலும்‌, ஞான சூடானது ஞான ஒளியுடன்‌ ௮ல்‌. 
லத அன்பு ஞானத்துடன்‌ ' சேர்ந்தாலொழிய, இந்த உரு: 


3 
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வங்கள்‌ இறக்கப்படிறதில்லை: இந்த செர்க்கையினால்‌, இந்தத்‌ 
தெவிவான உருவங்கள்‌ நிலைகளுக்கும்‌ தக்கபடி. இறக்கப்படு 
இன்றன. பூமியின்‌ 3பரில்‌ செடிகள்‌ வளர்தல்‌ விஷபத்‌இல்‌, உல 
கத்து சூரியனிட ஒளிக்கும்‌ சூட்டிற்கும்‌ நேரிடுகெறதுபபோல்‌ 
இது இருக்கறது, வேனிற்காலத்து வெளிச்சத்தைப்போல்‌, 
பிரகாசமாயிருக்கெ மாரிகாலத்து வெளிச்சம்‌, விதையிலா 
வது மாத்திலாவது எதையும்‌ திறஃஇற இல்லை; ஆனால்‌ வசந்த 
காலத்து சூடு வெளிச்சத்துடன்‌ சேர்ந்தபோது, பிறகு செடிகள்‌ 
வளர்கின்றன. ஞான ஒளி ஸ்‌.தால ஒளியுடன்‌ அன்னுவயப்படு 
கிறபடியினாலும்‌, ஞான சூடு ஸ்‌.தூல சூட்டுடன்‌ அப்படி. இருப்‌ 
பதாலும்‌, விஷயம்‌ அதைப்போன்‌ றிருக்கெது. 

246. இந்த ஞான சூடானது ரிமைகளை பாவல்களாக 
நீக்குவதா லும்‌, அதே காலத்தில்‌ ஆண்டவரை எதிர்பார்த்தலா 
அம்‌ தவிர வேறு எந்த விதத்திலும்‌ அடையப்படுிற இல்லை. 
ஏனென்றால்‌, ஒரு மனிதன்‌ தீமைகளில்‌ இருக்கெவரையில்‌, 
அவைகள்‌ பேரில்‌ மோகம்‌ கொள்ளுறெபடியினால்‌, அவன்‌ 
அவைகளின்பேரில்‌ அன்பு கூட பாராட்டுகிறான்‌; தீமைகளை 
நேசித்தலும்‌, மோகமும்‌ கூட, ஞான அன்பிற்கும்‌, ஆசைக்‌ 
கும்‌ எதிரிடையான ஐர்‌ அன்பிலிருக்கன்றன ; கூறிய அன்பு 
அல்லது மோகம்‌ தீமைகளை பாவங்களாக தள்ளினலை தவிர நீக்‌ 
கப்பட முடியாது. ஒரு மனிதனைலவன்‌, ஆண்டவரிடமிருந்து 
தவிர சுயமாய்‌ இமைகளை நீக்க முடியாதாகையால்‌, அவன்‌ 
அவரைஎ௪ இர்பார்க்க£வண்டும்‌. பிறகு, அண்டவரிட. உதவியால்‌ 
அவன்‌ அவைகளை நீக்கும்போது, இமையினிடத்து அன்பும்‌, 
அதன்‌ சூடும்‌ நீக்கப்படுதன்றன ; நன்மையினிடத்து அன்பும்‌ 
அதன்‌ சூடும்‌ அதற்கு பதிலாக எற்படுத்தப்பதென்றன 5 
அதனால்‌ கொஞ்சம்‌ அதிகம்‌ உயர்ந்த நிலை இதறக்கப்படுற.த. 


னி 
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ஏனென்முல்‌, ஆண்டவர்‌ மேலேயிருந்து பாய்ந்து, அந்த 
நிலையைத்‌ இறந்து, பிற்பாடு அன்பு அல்லது ஞான சூட்டை, 
ஞானம்‌ அல்லது ஞான ஒளியுடன்‌ சேர்க்கிறார்‌; அந்த சேர்க்‌ 
கையினால்‌, மனிதனானவன்‌ வசந்த காலத்து மரத்தைப்‌ போல்‌ 
ஞானியாய்‌ மலர்கிரான்‌. 


947. மனிதன்‌ மூன்று நிலைகளிலும்‌, ஞான ஒளி 
யானது உட்பாய்வதால்‌, மனிதனானவன்‌ மிருகங்களிலிருக்து 
விசேஷித்தறியப்படுகிரான்‌. அவன்‌ மிருகங்களுக்கு மமற்படு 
வதால்‌, கூர்‌ கூராய்‌ நினைக்கவும்‌, ஸ்தூலமானதல்லாமல்‌ 
ஞானசம்பந்தமான உண்மைகளைக்கூட பார்க்கவும்‌, சத்தி 
யுள்ளவனாயிருக்கறான்‌ ழந அவன்‌ அவைகளை அப்படி பார்க்‌ 
கும்போது, அவைகளை ஒத்துக்கொண்டு, இவ்விதமாக சீர்‌ 
'ருத்தப்படவும்‌, மறுபடி பிறக்கவும்‌ அதாவது குணப்பட 
வும்‌, அவன்‌ சத்தியுள்ளவஞயிருக்கிறான்‌. ஆண்டவரிடமிருந்து 
ஓவ்வொரு மனிதலும்‌ உடைத்தாயிருக்கிறதும்‌, அது நீக்கப்‌ 
பட்டால்‌ ௮வன்‌ ஏர்திருத்தப்பட முடியாதாகையால்‌, ௮வ 
னிடமிருக்து நீக்கப்படாததாயுமிருக்கிற மேற்கூறிய பகுத்தறி 
வுடைமை என்பதால்‌, ஞான வெளிச்சத்தை அடையும்‌ மனோ 
சத்தி என்ற: அறிந்துகொள்ளப்படுகிறது. இந்தப்‌ பகுத்தறி 
வுடைமை என்றெ ம£னோ சத்தியினால்தான்‌, மனிதன்‌ மிருகங்‌ 
களைப்போலல்லாமல்‌, நினைக்கவும்‌ மட்டுமல்லாமல்‌, இந்தனை 
பிலிருந்து பேசவும்‌, பிறகு மேலை கூட கூறிய சுதந்திரம்‌ 
என்று சொல்லப்பட்ட இன்னொரு மனோ சத்தியினால்‌, 
அவன்‌ புத்தியிலிருந்து நினைக்கிறவைகளைச்‌ செய்யவும்‌ சக்தி 
யுள்ளவனு யிருக்கறான்‌. பகுத்தறிவு உடையையும்‌, சுதந்திர 
.மூம்‌, ஆயெ இந்த:இசண்டு மனோ சக்‌ இகளும்‌ மேலே 240 வது 
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பிரிவில்‌ சொல்லி யிருப்பதினால்‌, அவைகளைப்பற்றி இன்னும்‌ 
அதிகம்‌ காம்‌ சொல்ல வேண்டியதில்லை. 


பரமார்த்தமாகிய உயர்ந்ததிலை அவனில்‌ திறக்கப்படா 
விட்டால்‌, மனிதன்‌ ஸ்தூலமானவஞைகைவும்‌ ஐம்புலனுக்கு ௮: 
த்தவஞகைவு மாகிறான்‌. 

248. ஸ்‌.தூலமானதென்றும்‌ சூக்குமமானதென்றும்‌, 
அதிசூக்குமமானதென்றம்‌ சொல்லப்பட்ட மனிதனிட மன 
தின்‌ மூன்று நிலைகளிருக்‌இன்‌ றன வென்றும்‌, இந்த மூன்று: 
நிலைகளும்‌ மனிதனில்‌ ஒன்றன்பின்‌ ஒன்றாய்‌ திறக்கப்படு 
கன்றனவென்றம்‌, திறக்கப்படக்‌ கூடுமென்றம்‌ மேலே காண்‌ 
பிக்கப்பட்டது. ஸ்தூல நிலையானது முதலில்‌ திறக்கப்படு 
இறதென்றும்‌, பின்னிட்டு, பாவங்களைத்‌ தீமைகளாக அவன்‌ 
நீக்கி, ஆண்டவரை எதிர்பார்த்தால்‌, ஆத்மார்த்த நிலையும்‌, 
கடைசியாய்‌ சுவர்க்கத்துக்கு அடுத்தநிலையும்‌ இறக்கப்படுறெ 
தென்றும்கூட மேலே காண்பிக்கப்பட்ட த. இந்த நிலைகளானது 
மனிதனிட வாழ்க்கைக்குத்‌ தக்கபடி. ஒன்றன்பின்‌. ஒன்றாய்‌ 
திறக்கப்படுிறபடி.யினால்‌, அதிகம்‌ உயர்ந்த இரண்டு நிலைகளும்‌: 
கூட திறக்கப்படாமல்‌ போகுமென்றும்‌, அப்பொழுது மனித: 
னானைவன்‌, கடைசியான ஸ்தால நிலையில்‌ நிற்பானென்றும்‌ 
ஏற்படுகிறது. ஒரு ஸ்‌.தூாலமான மனிதனும்‌, ஒரு ஆத்மார்த்த 
மான மனிதனும்‌, அல்லது ஒரு புறம்பான மனிதனும்‌ ஒரு. 
உள்ளான மனித னும்‌, இருக்கரொனென்று உலகத்தில்‌ தெரிந்து 
கூட இருக்கறது ; ஆனால்‌, ஸ்தூல மனிதனில்‌ எந்த உயர்ந்த 
நிலையாவது திறக்கப்பட்டால்‌, ஞானியாகிறானென்றும்‌, அப்‌: 
படி. திறத்தலானது தெய்வக்‌ கட்டளைகள்படி வாழ்தலாகயெ 
ஞானவாழ்‌ வினால்‌ சம்பவிக்கிறதென்றும்‌, இவைக ளுக்குக்‌ தக்க: 
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படி. வாழ்க்கை யில்லாவிட்டால்‌, மனிதன்‌ ஸ்தூலமாக நிற்பா- 
னென்றும்‌ தெரியாது. 

249 ஸ்தால மனிதர்களில்‌ கன்று விதங்களிருக்கன்‌ 
றன; முதல்வகையார்‌ தெய்வீக கட்டளைகளைப்‌ பற்றி 
ஒன்றும்‌ தெரியாதவர்களால்‌ அமைந்திருக்கிறது; இரண்டா 
வது வகையார்‌ அவ்வித கட்டளைகளிருக்கன்றனவென்று 
தெரிந்திருக்‌ தும்‌, ஆனால்‌ அவைகளின்படி. வழக்கை ஒன்றை 
யும்‌ நினைக்காதவர்கள்‌; மூன்றாவது வகையார்‌ அவைகளைத்‌ 
தகாதென்று தள்ளி நிராகரிக்கெறவர்கள்‌. தெய்வீகக்‌ கட்டளைக 
ளைப்பற்றி ஒன்றும்‌ தெரியாதவர்களால்‌ அமைந்த முதல்‌ வகை 
யார்‌ விஷயத்தில்‌, அவர்கள்‌ தாங்களே கற்பித்துக்கொள்ள 
முடியாதபடியினால்‌, அவர்கள்‌ ஸ்தாலமாகவே இருக்க: 
வேண்டியது ஆவசயகமானது.கேரான வெளிப்பாட்டாலல்லா 
மல்‌ கடவுளிட கட்டளைகளைப்பற்றி சமய விஷயங்களென்று 
அதை தெரிந்து கொண்ட மற்றவர்களால்‌ ஒவ்வொரு மனி 
தனும்‌ கற்பிக்கப்படுஇன்றான்‌; இந்த விஷயத்தைப்பற்றி, பரி: 
சுத்த வேதத்தைக்‌ குறித்த புதிய எருசலேம்‌ நகரத்தின்‌ கோள்‌ 
கை எனும்‌ நாலில்‌ 114 முதல்‌ 118 வரையிலுள்ள பிரிவுகளில்‌ 
பார்க்கவும்‌. தெய்வக்கட்டளைக ஸளிருக்கறதென்றும்‌ தெரி்‌: 
திருந்தும்‌ அவைகளின்படி. வாழ நினைக்காதவர்களாகிய 
இரண்டாவது வசையார்‌ கூட, ஸ்‌.தூலமாகவே இருக்கிறார்கள்‌; 
மேலும்‌ அவர்கள்‌ உலகத்தைப்பற்றியும்‌ சரீரத்தைப்பற்றியும்‌ 
தவிர வேறு எந்த விசாரத்தைப்பற்றி கவனிக்கறெதில்லை; இவர்‌: 
கள்‌ இறந்த பிறகு ஞானிகளானவர்களுக்கு தாங்கள்‌ செய்ய 
சக்தியுள்ள உபயோசங்களுக்குத்‌ தக்கபடி சேவகர்களாவறார்‌. 
கள்‌$ ஏனென்றால்‌, ஸ்‌தூல மனிதன்‌ ஒரு தொழும்பனாகவும்‌, 
ஒரு ஊழியக்காரனாகவுமிருக்கறான்‌. ஞானியானவன்‌ எஜமா: 
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-னஞாகவும்‌ பிரபுவாலவு மிருக்கிறான்‌. தெய்வக்கட்டளைகளைத்‌ 
தள்ளி நிராகரிக்கிறவர்‌உ.ளாஇய மூன்றாம்‌ வகையார்‌, ஸ்தூல 
மாயிருப்பது மாத்திரமல்லாமல்‌, அவர்களிட. இகழ்ச்சிக்கும்‌ 
மறுப்புக்கும்‌ தக்கபடி. ஐம்புலனுக்கு அடுத்தவர்களாக கூட 
ஆகுரார்கள்‌. ஐம்புலன்களை, அடுத்தவர்கள்‌, சரீரத்தின்‌ ஐம்‌ 
புலன்களின்‌ தோற்றங்களுக்கும்‌ மாயங்களுக்கும்‌ மேலே 
நினைக்க சக்தியில்லாக எல்லாவற்றிலும்‌ மிகவும்‌ தாழ்ந்த 
ஸ்தூலமானவர்கள்‌: இவர்கள்‌ இறந்து: பிறகு நரகத்‌ துக்குப்‌ 
மபாகிறார்கள்‌ . 

2௦0. பரமார்த்தமானவன்‌ யார்‌ என்றும்‌, ஸ்தூல 
பமானவன்‌ யார்‌ என்றும்‌ உலகத்தில்‌ தெரியாதபடியினாலும்‌, 
ஸ்தூலமாக மாத்திரம்‌ இருக்கிறவர்களைப்‌ பர்மார்த்தமானவர்‌ 
களென்றும்‌, பரமார்த்தமானவர்களை ஸ்தூாலமானவர்க 
ளென்றும்‌, அசேகரால்‌ சொல்லப்படுற படியினாலும்‌, 
பின்வரும்‌ விஷயங்களைப்பற்றி பிரத்தியேகமாக பேசப்‌ 
படும்‌. 1. ஸ்தூல மனிதன்‌ யார்‌ என்பதும்‌, ஞானி யார்‌ என்‌ 
பதும்‌. 2. ஞான நிலை திறக்கப்பட்டிருக்கும்‌ ஸ்தால மனிதன்‌ 
இலட்சணம்‌. (8) ஞான மிலை திறக்கப்படாவிட்டாலும்‌, ௮து 
.மூடப்படாம லிருக்கறெ ஸ்தூல மனிகன்‌ இலட்சணம்‌, 4. 
ஞானகிலையானது முழுமையும்‌ மூடப்பட்டி ருக்க ஸ்‌தாலமனி 
தன்‌ இலட்சணம்‌. 9. கடைியயாய்‌, ஸ்தூலமாக மாத்திரம்‌ 
இருக்கும்‌ மனிதன்‌ உயிருக்கும்‌, ஒர்‌ மிருகத்தின்‌ உயிருக்கும்‌ 
உள்ள வித்தியாசம்‌ என்ன என்பதும்‌: 

2௦1. 7. ஸ்தூல மனிதன்‌, அல்லது அஞ்ஞானி யார்‌, 
நோனி யார்‌ என்பது. 

மனிதன்‌, முகத்தினலும்‌ சரீரத்தினலை மல்லாமல்‌, 
புத்தியினாலும்‌ இத்தத்தினுலும்‌ மனிதனாஇிறான்‌ ந ஆகை 
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யினால்‌, அஞ்ஞானி என்பதனாலும்‌, ஞானி என்பதனாலும்‌, 
ஸ்தூலமாக அல்லது ஆத்மார்த்தமாக இருக்கிற ஒவ்வொரு 
வனிட புத்தியும்‌ இத்தமும்‌ என்று அர்த்தம்‌ கொள்ளப்படு 
கிறது. புத்தியும்‌ இத்தமும்‌ சம்பந்தப்பட்ட வரையில்‌, 
அஞ்ஞானியானவன்‌ ஸ்தூல உலகத்தைப்‌ போலிருக்கிறான்‌. 
மேலும்‌ அவன்‌ ஓர்‌ உலகமென்றும்‌ அல்லது ஓர்‌ சிற்றலகென்‌ 
அம்‌ கூட சொல்லப்படலாம்‌ ; புத்தியும்‌ சித்தமும்‌ சம்பந்தப்‌ 
பட்டவரையில்‌ ஞானியானவன்‌ ஞானலோகத்தைப்‌ போலிருக்‌ 
கிறான்‌, மேலும்‌ அவன்‌ ஓர்‌ ஞானலோகம்‌ அல்லது சுவர்க்க 
மென்றும்‌ கூட சொல்லப்படலாம்‌. ஓர்வித ஒப்பில்‌ ஸ்தூல 
மனிதன்‌ ஸ்தால உலகமாயிருப்பதால்‌, ஸ்தூல உலகத்துப்‌: 
பொருள்களை ௮வன்‌ தேசித்‌றானென்றும்‌, ஞானியானவன்‌ 
ஒர்வித ஒப்பில்‌ ஞானலோகமாயிருப்பதால்‌, அந்த உலகம்‌ அல்‌ 
லது சுவர்க்கத்துப்‌ பொருள்களை நெ௫ிக்கிரானென்றும்‌, இதனால்‌ 
விசதமாகிறெது, ஞானியானவன்‌ கூட நிஜமாகவே ஸ்தூல உல 
கத்தை கே௫க்‌றொன்‌. ஆனால்‌ அப்படி. நேசித்தல்‌ ஓர்‌ எஜமானன்‌ 
அவன்‌ மூலமாய்‌ உபயோகமானவைகளைச்‌ செய்கிற தன்னு 
டை ப சேவமனை 3ே௫த்தல்‌ போல்‌ அல்லாமல்‌, வேறு விதமாக 
அல்ல. ஞானியிடமிருக்து உபயோகத்தின்‌ இன்பத்தை உண 
ரும்்‌போ.து, நேரிடுறதுபோல்‌ உபயோகங்களுக்குகத்‌ தக்கபடி 
கூட அஞ்ஞானியானவன்‌ ஞானியைப்போலாகறான்‌. இந்த 
ஸ்தூலமனிதனை ஸ்‌.தூல ஞானி என்ற சொல்லலாம்‌. ஞானியா 
னவன்‌ ஞானமுள்ள உண்மைகளைகேிக்கிறான்‌; அவன்‌ அவை 
களை தெரிந்து கொண்டு இர௫க்க மாத்திரம்‌ நே௫ிக்கிறதல்லா 
மல்‌, அவைகளை கூட இச்சிக்கறான்‌; அனால்‌ ஸ்தால மனிதன்‌ 
அந்த உண்மைகளை பேசி அவைகளை செய்யவும்‌ கூட விரும்‌ 


புரான்‌; உண்மைகளை செய்தலென்பது உபயோகமானவை: 
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களைச்‌ செய்தலாயிருக்கறெ து. ஸ்தாலலோகமும்‌ சூக்கும லோல 
.மூம்‌ சேர்வதினால்‌ இந்த அடக்கம்‌ உண்டாகிறது ; ஏனென்‌ 
மூல்‌, ஸ்தூல லோகத்தில்‌ எது தோன்றினாஓ.ம்‌ செய்யப்பட்‌ 
உரும்‌, அதன்‌ காரணத்தை சூக்கும லோகத்திலிருந்து அடை 
இறது. இவைகளிலெல்லா மிருந்து, ஞானியானவன்‌ ஸ்தால 
மன திலிருக்து முழுமையும்‌ வேரானவன்‌ என்றும்‌, காரணத்‌ 
க்கும்‌ காரியத்துக்குமுள்ள சம்பந்தத்தைப்போல அல்லா 
மல்‌ வேறு எவ்வித போக்கு வரத்தும்‌ அவைகளுக்குள்‌ இல்லை 
யென்றும்‌, தெரிந்து கொள்ளலாம்‌. 

252. 11. ஞானகிலை திறக்கப்பட்ட ஸ்தூல மனிதனிட 
சுபாவம்‌ மேல்‌ சொன்னதிலிருந்து விசதமாகறது. அதனு 
, டன்‌, ஞானநிலை திறக்கப்பட்டபோது, ஸ்தூல மனிதன்‌ 
முழுமையும்‌ மனிதனாரானென்பதை சேர்த்தப்படவேண்டி. 
யது ; ஏனென்றால்‌, அப்போது அவன்‌ சுவர்க்கத்திலுள்ள 
“தேவர்களோடும்‌, உலகத்திலுள்ள மனிதர்களோடும்‌, சகவாசம்‌ 
செய்கிறான்‌, மேலும்‌ இரண்டு விஷயத்திலும்‌ ஆண்டவரிட 
ஆதரவில்‌ உயிரோடிருக்கிறான்‌ $ ஏனென்றால்‌, ஞானியான 
வன்‌ வேதத்தின்‌ மூலமாக ஆண்டவரிட கட்டளைகளைப்‌ பெற்‌ 
க்கொண்டு, ஸ்தூல மனிதன்‌ குலமாக அவைகளைச்‌ செய்து 
முடிக்கிறான்‌. ஞானநிலை திறக்கப்பட்ட ஸ்தூல மனிதனுக்கு 
தன்னிட ஆத்மார்த்த மனிதனிடமிருந்து நினைத்து செயல்படு 
கிறது தெரியாது; அது தன்னிடமிருந்து அல்லாமல்‌ ஆண்ட 
வரிடமிருந்து உண்டானாலும்‌, தானே சுயமாய்‌ இதை அவன்‌ 
செய்வதுபோல்‌ அவனுக்குத்‌ தோன்றுகிறது. இதவுமல்லா 
மல்‌, ஞானநிலை திறக்கப்பட்ட ஸ்தூல மனிதனுக்கு, அவனிட 
ஆத்மார்த்த மனிதன்‌ சுவர்க்கத்து தேவர்கள்‌ மத்தியில்‌ இருர்‌ 
, தாலும்‌, ௮அவனிட ஆத்மார்த்த மனிதன்‌ மூலமாய்‌ அவன்‌ 
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சுவர்க்கத்தி லிருப்பதாகத்‌ தெரியாத. அவன்‌ தேவர்களுக்கு 
மூன்‌ சில வேலைகளில்‌ தோன்றுகிறான்‌ ; ஆனால்‌, அவன்‌ கானே 
ஸ்தூல மனிதனை மறபடியும்‌ இரும்பிக்கொள்ளுறெபடி.யி 
னால்‌, அங்கே கொஞ்சம்‌ இருந்த பிறகு, அப்புறம்‌ பார்க்கப்‌ 
படுகிறதில்லை. மேலும்‌, ஞானநிலை திறக்கப்பட்ட ஸ்தூல 
மனிதனுக்கு அவனிட ஆத்மார்த்தமனது ஆண்டவரால்‌ 
ஞானத்தைச்‌ சேர்ந்த ஆயிரங்கள்‌ கணக்கான மறைந்திருக்கும்‌ 
.இசகசியங்களாலும்‌, அன்பின்‌ ஆயிரங்கள்‌ கணக்கான இன்‌ 
'பங்களாலும்‌ நிரப்பப்‌ பட்டிருக்கறதென்றும்‌, இறந்த பிறகு. 
அவன்‌ வானவனானபோ.து இவைகளில்‌ பிரவே?க்கறானென்‌ 
௮ம்‌, தெரியாது. ஸ்தூல மனிதனுக்கும்‌ ஆத்மார்த்த மனி 
தீனுக்கும்‌ போக்கு வரவு காரணகாரிய சம்பந்தத்தால்‌ சம்ப 
.விக்கிறதென்பது, ஸ்தூல மனிதனுக்கு ஏன்‌ இவைகள்‌ தெரி 
யாதென்பதற்குக்‌ காரணமாயிருக்கறது ழ அன்னுவயங்களால்‌ 
போக்கு வரவு சம்பவித்தல்‌, உண்மைகள்‌ வெளிச்சத்தில்‌ பார்க்‌ 
கப்படுகிறது என்சறெது தவிர வேறுவிதத்தில்‌ புத்தியிலும்‌, 
உபயோகங்கள்‌ அன்பிலிருந்து செய்யப்படுகிறது என்பது 
தவிர வேறுவிதத்தில்‌ இத்தத்திலும்‌, அறியப்படுகிற தில்லை. 
258 117. ஞான நிலைதிறக்கப்படாவிடினும்‌ அது மூடப்‌ 
படாதிருக்கிற ஸ்தூல மனிதன்‌ சுபாவம்‌ கொஞ்சமட்டும்‌ தரும 
வாழ்வை வாழ்ந்த போதிலும்‌ சுத்தமான உண்மையைப்‌ பற்றி 
ஒன்றும்‌ தெரியாவர்களிடத்தில்‌, ஞானநிலை இறக்கப்பட்டா 
அம்‌, மூடப்படுஇறதில்லை. இந்த நிலையானது அன்பினிடவும்‌ 
ஞானத்தினிடவும்‌ அல்லத சூட்டினிடவும்‌ வெளிச்சத்தினிட 
வும்‌ சேர்க்கையால்‌ இறக்கப்படுறது என்பது, காரணமாயிருக்‌ 
றது. அன்பு மாத்தாம்‌ அல்லது ஞான சூடி மாத்திரம்‌ 
அதை இறக்க தில்லை, அதுவுமல்லாமல்‌, ஞானம்‌ மாத்திரம்‌ 
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அல்லது ஞான வெளிச்சம்‌ மாத்திரம்‌ அப்படி. செய்றெ 
தில்லை; ஆனால்‌, இரண்டும்‌ சேர்ச்‌. அப்படி செய்கிறது. ஆகை 
பினால்‌, ஞானம்‌ அல்லது ஒளி வெளிப்படு சுத்தமான 
உண்மைகள்‌ தெரியாவிட்டால்‌, அன்பானது அந்த நிலையை 
திறக்க பிரயோஜனப்படுஇற தில்லை, ஆனால்‌ இறக்கப்படக்‌ 
கூடிய அவ்வித சக்இயில்‌ மாத்திரம்‌ அதை வைக்கறெது$ அது 
மூடப்படாதிருக்கிறது என்பதினால்‌ இது கருதப்படுகிறது, 
சூடு மாத்திரம்‌ விதைகளையும்‌ மரங்களையும்‌ வளரச்‌ செய்யா 
மல்‌, வெளிச்சத்தோடு சேர்ந்து மாத்திரம்‌ அப்படிச்‌ செய்றெ 
படி.யினால்‌, விருஷதவர்க்கத்தில்‌ சம்பவிக்தெற்துபோல இது 
இருக்கிறது. எல்லா உண்மைகளும்‌ ஞான ஒளிக்கு சேர்ந்த 
தென்றும்‌, எல்லா ஈன்மைகளும்‌ ஞான சூட்டிற்கு சேர்ந்த 
தென்றும்‌, ஈன்மையானது உண்மைகளால்‌, ஞான நிலையை 
இறக்கிறதென்றும்‌, ஞாபகத்தில்‌ வைக்கவேண்டும்‌; எனென்‌ 
ரூல்‌, நன்மையானது, உண்மைகளால்‌, உபயோகத்தை நடத்து 
கிறது. உபயோகங்கள்‌ ஈன்மையும்‌ உண்மையும்‌ சேர்வதிலி 
ருந்து, தங்களிட சாரத்தை அடைகிற அன்பின்‌ ஈன்மை 
களாயிருக்கன்றன. ஞானநிலை தங்களில்‌ திறக்கப்படாவிட்‌ 
டாலும்‌, அது மூடப்படாதவர்கள்‌, இறந்த பிறகும்‌, அவர்‌ 
கள்‌ ஆத்மார்த்தமாயல்லாமல்‌ ஸ்தூலமாயிருக்இறபடியினால்‌,சில 
வேளைகளில்‌ கஷ்டங்களை அனுபவிக்கிற சுவர்க்கத்தில்‌ மிகவும்‌ 
தாழ்ந்த பாகங்களில்‌ இருக்கின்றார்கள்‌ ழ; அல்லது, கொஞ்சம்‌ 
உயர்நீத ஒரு சுவர்க்கத்தின்‌ எல்லைகளில்‌ அவர்கள்‌ சாயவ்‌ 
கால வெளிச்சத்திலிருப்பதுபோல்‌ இருக்கிறார்கள்‌. ஏனென்‌ 
ரூல்‌, மேல்கூறியபடி அங்கே சுவர்க்கத்திலும்‌ அதன்‌ ஓவ்‌ 
வொரு கூட்டத்திலும்‌, வெளிச்சமானது மத்தியிலிருந்து 
எல்லைகள்‌ வரையில்‌ குறைஏிறெது; தெய்வ உண்மைகளில்‌ 
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மேன்மை யடைந்தவர்கள்‌ மத்தியிலிருக்கறார்கள்‌; கொஞ்சம்‌ 
உண்மை தெரிந்தவர்கள்‌ எல்லைகளி லிருக்கிறார்கள்‌ ஒரு 
சடவுளிருக்கறாரென்பஅம்‌, ஆண்டவர்‌ தங்களுக்காக துன்‌ 
பப்பட்டாரென்பதும்‌, தருமமும்‌ பக்தியும்‌ திருச்சபையின்‌ 
பிரதானமானவைகள்‌ என்பதும்‌ தவிர, சமயத்தைப்பற்றி 
இன்னும்‌ ௮இஃம்‌ ஒன்றும்‌. தெரியாதவர்கள்‌ கொஞ்சம்‌ உண்‌ 
மையிலிருக்‌இருர்கள்‌; ஆனால்‌, பக்தியானது அதன்‌ சாரத்தில்‌ 
உண்மையாயும்‌, உண்மையானது அச௫ேகமாயும்‌, தருமமானது 
ஒரு மனிதன்‌ ஆண்டவரிடமிருந்து செய்ற ௮வன்‌ தொழி 
லின்‌ முழு வேலையாயும்‌ இருந்தபோதிலும்‌, பக்தியும்‌ தரும 
மும்‌ என்னவென்று தெரிந்து கொள்ள அவர்கள்‌ விசாரப்படு 
இறதில்லை ; ஒருவன்‌ தீமைகளை பாவங்களாக நீக்கும்போது, 
ஆண்டவரிடமிருந்து அப்படிச்‌ செய்கிறான்‌. ௮து மேற்கூறிய 
படி, முடிவானது காரணத்தின்‌ எல்லாமாயும்‌, காரியமானது 
காரணத்தின்‌ மூலமாய்‌ முடிவின்‌ எல்லாமாயும்‌, சரியாயிருக்‌ 
இறது ; முடிவு, தருமம்‌ அல்லது நன்மையாயிருக்கெறது : கார 
ணம்‌, பக்தி அல்லது உண்மையாயிருக்கிறது ; காரியங்கள்‌ 
நல்ல வேலைகள்‌ அல்லது உபயோகங்களாயிருக்கன்றன. பக்தி 
யின்‌ உண்மைகளோடு சேர்க்கப்பட்டிருப்பதைத்‌ தவிர செய்‌ 
கைகளில்‌ இன்னும்‌ அதிகம்‌ தருமம்‌ கொண்டுபோக முடியா 
தென்று இதினால்‌ தெளிவாயிருக்கறது. இந்த உண்மை 
களால்‌, தருமமானது செய்கைகளில்‌ பிரவே௫த்து, அவைகளின்‌ 
சுபாவங்களை தகுதியாக்குகிறது. 

254, 17. ஞானநிலை முழுமையும்‌ மூடப்பட்டி ருக்கிற 
ஸ்தூல மனிதன்‌ சுபாவம்‌. 

வாழ்க்கை விஷயத்தில்‌ தீமைகளில்‌ இருக்கப்பட்ட 
வர்களிலும்‌, அதிகமாய்‌, தீமைகளிலிருந்து பொய்களிலிருப்‌ 
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பவர்களிலும்‌, ஞான நிலையானது மூடப்பட்டிருக்கறது, 
வேறு இயல்புள்ள யாதொன்று கொஞ்சம்‌ தொட்‌ 
டாலும்‌, ஒர்‌ ஈரம்பின்‌ சிறிய இழை சுருங்குகல்போலும்‌, ஒரு 
தசைகாரின்‌ இயக்கும்‌ கார்களும்‌, கசைநகாருமே, நிஜமாகவே 
முழுசரீரமும்‌,கடினமானது அல்லது குளிரான; எது தொட்‌ 
டாலும்‌ சுருங்குதல்‌ போலவும்‌ விஷயமிருக்கறது. அம்மாதிரி 
ய மனிதனில்‌ ஞானநிலையின்‌ பொருள்களும்‌ உருவங்களும்‌ 
திமைகளிலிருக்தும்‌, அகன்‌ பொய்களிலிருக்தும்‌ சுருங்குகின்‌ 
றன. ஏனென்றால்‌, இவைகள்‌ கூட வேற! இயல்புடையவை 
களாயிருக்கின்றன. ஞானநிலையானது சுவர்க்கத்தின்‌ உருவத்தி 
லிருந்துகெண்டு, நன்மைகளையும்‌ ஈன்மையிலிருந்து வரும்‌ 
உண்மைகளையும்‌ தவிர வேறொன்றையும்‌ ஏற்றுக்கொள்ளுறெ 
இல்லை ; இவைகள்‌ அதைப்போல்‌ ஓர்‌ இயல்புடையவைகள்‌ ; 
ஆனால்‌ திமைகளும்‌, தீமையைச்‌ சேர்ந்த பொய்களும்‌, அதற்கு 
வேறான இயல்புடையவைகள்‌. இந்த அன்பானது ஆண்ட 
வரிடத்தில்‌ பாராட்டும்‌ அன்புக்கு எதிரிடையாயிருப்பதினால்‌, 
உலகத்தில்‌ சுயலாபத்தைக்கோறி, அரசாள விருப்பம்கொண்ட 
வர்களிடத்தில்‌, முக்கயெமாய்‌ இந்த நிலையான சுருக்கப்பட்டு, 
மூடப்படுகிறது. உலகத்தினிடத்து ஆசையால்‌, மற்றவர்‌ 
களிட பொருள்களை ௮டைய பைத்தியம்‌ பிடித்த ஆசை 
யுடையவர்களிடத்தில்‌ கூட அது மூடப்பட்டாலும்‌, அவ்வள 
வாக இல்லை, அவைகள்‌ தீமைகளுக்கு உற்பத்தி ஸ்தானம்‌ 
களாயிருக்கின்றன வென்பது, இரந்த ஆசைகள்‌ ஞானநிலையை 
ஏன்‌ மூறடுகின்றன வென்பதற்குக்‌ காரணமாயிருக்கன்ற அ. 
இந்த நிலையை சுருக்குதல்‌ அல்லது மூடுதல்‌, ஒரு சுழி 
சோகையை அதன்‌ எதிர்பக்கத்தில்‌ பின்‌ முறுக்குதல்‌ போலிருக்‌ 
இறத. இந்த காரணத்‌இனால்‌, அந்த நிலையானது மூடப்பட்ட 
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போது, சுவர்க்கத்து வெளிச்சத்தை அது தள்ளுகிறது ; அம்‌ 
பொழுது, அங்கே, சவர்க்கத்து வெளிச்சத்துக்குப்‌ பதிலாக 
இருளிருக்கறது : ஆதலால்‌, சுவர்க்கத்து ஒளியிலிருக்கிற 
உண்மையானது அருவருப்பானதாகிறது. இத்த மனிதர்‌ 
களிடத்தில்‌, இந்த நிலையே மட்டுமல்லாமல்‌, பகுத்தறிவுள்ள 
தென்று சொல்லப்படுகிற ஸ்தூல நிலையின்‌ அதிகம்‌ - உயர்ந்த 
இடம்‌ கூட மூடப்படுகிறது ; ஐம்புலன்களை அடுத்ததென்று 
சொல்லப்படுிற ஸ்தூல நிலையின்‌ மிகவும்‌ தாழ்ந்த இடம்‌ 
மாத்திரம்‌ இறர்‌இருஃகற வரையில்‌ இது நடக்கிறது) ஏனென்‌ 
ரல்‌, இது மனிதன்‌ பின்னிட்டு நினைத்து, பே) தர்க்கக்கிற 
புறம்பான புலன்களுக்கும்‌ உலகத்துக்கும்‌ இது வெகுசமீபமா 
யிருக்கெது, தீமைகளாலும்‌, அவைகளின்‌ பொய்களாலும்‌ 
ஐம்புலனை அடுத்தவனாற ஸ்தூல மனிதன்‌, ஞானலோகத்தில்‌ 
சுவர்க்கத்‌து வெளிச்சத்தில்‌ ஒரு மனிதனாக தோன்றாமல்‌, ஒரு 
குரூபாங்கயொசவும்‌, மூக்கு பின்னுக்கு திருப்பிக்‌ கொள்ளப்‌ 
பட்டும்‌ தோன்றுகிறான்‌; மூக்கு உண்மையை உணர்தலுக்கு 
அன்னுவயப்பிறபடியினால்‌ இப்படி மறஃகு உள்ளே இழுக்‌ 
கப்பட்டிருக்றெது. மேலும்‌, அவனிடத்‌ இல்‌ சுவர்க்கத்து 
வெளிச்சத்தின்‌ ஒரு கஇர்கூட இல்லை. கொழுக்‌ தழலிலிருக்‌ 
அம்‌, எரியும்‌ கரியிலிருந்தும்‌ தோன்றும்‌ வெளிச்சத்தை ஒத்‌ 
இருக்கும்‌ வெளிச்சத்தைத்‌ தவிர வேறு எந்த வெளிச்சத்தை 
யும்‌ தங்கள்‌ குகைகளில்‌ அவ்வித மனிதர்கள்‌ உடைத்தாயிருக்‌ 
இறதஇல்லை. இவைகள்‌ எல்லாம்‌, ஞானநிலை மூடப்பட்டவர்கள்‌ 
யார்‌ என்றும்‌, அவர்கள்‌ சுபாவம்‌ என்னவென்றும்‌, ட 
வாய்‌ காண்பிக்கின்றன. 

955. 77. கேவலக்‌ ஸ்தூல மனிதனிட உயிருக்கும்‌ டி 
கத்தின்‌ உயிருக்குமுள்ள வித்தியாசத்தின்‌ சுபாவம்‌. 
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உயிரைப்பற்றி சொல்லப்படும்‌ பின்‌ வருவதில்‌ இக்க வித்‌ 
தியாசம்‌ மூக்யெமாப்‌ யோ௫க்கப்படும்‌. மனிதனுக்கு மனதின்‌ 
மூன்று நிலைகள்‌ ௮காவத புத்தியினிடவும்‌ சித்தத்தினிடவும்‌ 
மூன்று நிலைகள்‌ உண்டென்பதம்‌, இந்த நிலைகள்‌ ஒன்றன்பின்‌ 
ஒன்றாய்‌ இறக்கப்படலாமென்பதும்‌, அவைகள்‌ ஒளிவிசுற 
தாயிருப்பதால்‌, புத்தி விஷபத்இல்‌, மனிகனானவன்‌-சவர்க்கத்‌.து 
வெளிச்சத்துக்கு உயர்த்தப்பட்டு, தேசாசாரமானதஅம்‌, சன்‌ 
மார்க்கமானது மட்டுமல்லாமல்‌, ஆத்மார்த்த உண்மைகளை 
யும்கூட பார்க்கக்கூடுமென்பஅம்‌, அப்படி. ௮றிந்தா கொண்ட 
அகேக உண்மைசகளைப்பற்றி ஒழுங்கான இர்மானங்களுக்கு 
வரலாமென்பதும்‌, இவ்விதமாக புத்தியை சதாகாலம்‌ பூரணப்‌ 
படுத்தலாமென்பதும்‌, வித்தியாசமென்று இங்கே இவ்வளவு 
மட்டும்‌ சொல்லலாம்‌. ஆனால்‌, மிருகங்களுக்கு இரண்டு, ௮௫ 
கம்‌ உயர்ந்த நிலைகள்‌ இல்லாமல்‌, ஸ்‌தால நிலைகள்‌ மாத்திர மிரு 
இன்றன ; ௮.இகம்‌ உயர்ந்த நிலைகளில்லாமல்‌, இவைகளுக்கு 
தேசாசாரமானதும்‌, சன்மார்க்கமானதும்‌ அல்ல. ஆத்மார்த்‌ 
தமானதுமான எந்த விஷயத்தைப்பற்றியும்‌ நினைக்க மனோ 
சக்தியில்லை. அவைகளின்‌ ஸ்‌.தால நிலைகள்‌ திறக்கப்பட்டு அத 
- கம்‌ உயர்ந்த வெளிச்சத்துக்கு உயர்த்தப்படக்கூடாமையால்‌, 
அவைகள்‌ ஒன்றன்பின்‌ ஒன்றான ஒழுங்கஇல்‌ நினைக்க சக்தி 
யில்லாமல்‌, நினைத்தலென்‌.ற: சொல்லக்கூடாமல்‌, அவைகளின்‌ 
அசைகளுக்குத்‌ தக்கபடி. ஓர்‌ அறிவில்‌ செயல்படுதலாகற எக 
கால ஒழுங்கில்‌ நினைக்க மாத்திரம்‌ அவைகளுக்கு சக்தியுண்டு. 
அவைகளுக்கு ஒன்றை கூறுகூருய்பிரித்துகினைக்கவும்‌,உயர்ந்த 
சந்தனையிலிருந்து தாழ்ந்த சந்தனைபை அறிந்து கொள்ளவும்‌ 
சக்தியில்லாமையால்‌, அவைகள்‌ பேசக்கூடாமல்‌, அவைகளின்‌ 


ஆசைகளின்‌ அறிவுகளுடன்‌ ஒத்துப்போக சப்தங்களை மட்‌ 
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டும்‌ செய்யக்கூடும்‌. அப்படியிருந்தாலும்‌, மிகவும்‌ ' தாழ்ந்து 
கருத்தில்‌, ஸ்‌. தாலமாயிருக்கற புலனை அடுத்த மனிதன்‌ மிரு 
கத்திலிருந்து, தன்னிட ஞாபகத்தை அறிவினால்‌ நிரப்பி; 
அவைகளிலி:நக்‌ து நினைத்து பேசக்கூடிமென்றெஇல்‌. மாத்திரம்‌ 
வித்திபாசப்படுகரன்‌. இந்த சக்தியை, தான்‌: இஷ்டப்பப்‌ 
டால்‌ உண்மையை அறிந்துகொள்ள, சக்தியுள்ளவனாயிருத்தி 
்‌ லாய-ஒவ்வொரு மனிதனு£கும்‌ சொந்தமான மேசைக்தியிலி 
ருந்து, அடை.இறான்‌. இந்த ம2னேசக்திதான்‌ வித்தியாசத்தை 
உண்டாக்குறது என்முலும்‌, அசேகர்‌ அதை துர்வினியோகம்‌ 
செய்வதால்‌, மிருகங்களுக்கு தாழ்ந்தவர்களாக செய்துக்‌ 
கொள்ளுகிறார்கள்‌. 

மானிட மனதின்‌ ஸ்தூல நிலையை சுயமாய்‌ யோசித்தால்‌, 
தொடர்ச்சியானதாயிருக்கிறது. ஆனால்‌ அதிகம்‌ உயர்ந்த இரண்ட 
நிலைகளோடூ அன்னுவயப்படவதால்‌, அது உயர்த்தப்பட்டபோ து 
வேறானதாக தோன்றுகிறது. 

266. இத, வேராக மாறும்‌ நிலைகளைப்பற்றி ' அறிவில்‌ 
லாதவர்களுக்கு கர௫இக்க பிரயாசையாயிருந்தாலும்‌, ௮து தேவர்‌ 
களிட ஞான த்தில்‌ முத்கெமான விஷயமாயிருப்பதால்‌ வெளிப்‌ 
படுத்தப்படவேண்டும்‌; 2மலும்‌ அவ்வித ; ஞானமானது 
தேவர்கள்‌: செய்வது போல்‌, ஸ்தூல மனிதன்‌ :  இந்தனையால்‌: 
போக்க முடியாதபோதிலும்‌, தேவர்களிருக்கப்பட்ட வெளிச்‌ 
சம்‌ அளவு இது உயர்த்சப்பட்டபோது, அறு புத்தியினால்‌ 
ரெ௫க்ஃப்படலாம்‌. எனென்றால்‌, புத்தியானது, அவ்வித அளி 
வுக்கு உயர்த்தப்பட்டு, அதன்‌ உயர்ச்சிக்குத்‌ தக்கபடி. தெளி 
லிக்கப்படக்கூடும்‌. ஆனால்‌ ஸ்தூல மனதின்‌ ஞானம்‌ வேறு 
வேருகமாறும்‌ நிலைகளால்‌ ஏறாமல்‌, தொடர்பானநிலைகளால்‌ ௮, ௪ 
கரிக்றது? பிறகு, அது அஇகரிக்றெதற்குத்‌ தக்சப்படி! அதிகம்‌ 
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உயர்ந்த இரண்டு படிகளின்‌ வெளிச்சக்கால்‌ உள்ளேயிருந்து 
தெளிவிக்கப்படுகிற ௮. இ.அ எப்படி. சம்பவிக்சிறதென்பதை, 
'உயசத்தைச்‌ சேர்ந்த நிலைகளின்‌ சுபாவத்தால்‌ அறிந்து கொள்ள 
லாம்‌. ஒரு அக்கஸ்து மற்னொன்‌. அக்கு மமேலேயிருக்கெது, 
இறுதியானதாகய ஸ்தால நிலையானது அகம்‌ உயர்ந்த 
இரண்டு நிலைமைக ஞக்கும்‌ சாதாரணமான ஓர்வித போர்வை 
யாயிருக்கறது; அப்படி சேரிடும்‌ பட்சத்தில்‌, ஸ்தூல நிலையா 
னது உயர்ந்த வெளிச்சக்தின்‌ நிலைக்கு உயர்த்தப்படுவது 
போல்‌, அம்மாஇரியே, உள்ளிருக்து உயர்ந்தது, புறம்பான 
ஸ்தூலத்தின்பேரில்‌ செயல்பட்டு, ௮தை பிரகா௫ப்பிக்றெ.து. 
இந்த தெளிவு, உயர்ந்த நிலைகளின்‌ வெளிச்சத்தால்‌ உள்ளி 
ருந்து சம்பவிக்றெ.து. ஆனால்‌, இந்த வெளிச்சம்‌, அவைகளை 
மூடியிருக்கிறதும்‌ சூழ்ர்திருக்கறதுமான ஸ்தூல நிலையினால்‌, 
தொடர்பினால்‌, ஏற்றுக்கொள்ளப்படுஇறது. ஆகையினால்‌, 
ஏற்றத்துக்குத்‌ தக்கபடி அதிக தெளிவாயும்‌ சுத்‌தியாயும்‌ 
பெற்அுக்கொள்ளப்படுதிற து; அதாவது, ஸ்தால நிலையானதா 
அதிகம்‌ உயர்ந்த நிலைகளின்‌ வெளிச்சத்‌இலிருக்து வேறான 
தாய்‌, ஆனால்‌ சுயமாய்‌, தொடர்பாய்‌ உள்ளிருந்து தெளிவிக்கப்‌ 
படுகிறது. ஒரு மனிதன்‌ உலகத்திலும்‌, அதனால்‌ ஸ்தூல 

ஸிலையிலும்‌ இருக்‌இறவரையில்‌, தேவர்களுக்குள்‌ இருப்பது 
“போல்‌, ஞானத்திற்கே உயர்த்தப்படமுடி யாமல்‌, தேவர்களை 
எட்டும்‌ அதிகம்‌ உயர்ந்த வெளிச்சத்துக்கும்‌, உள்ளிருந்து 
பிரவேசித்து பிரகா௫ிப்பித்கெற அவர்கள்‌ வெளிச்சத்‌ திலிருந்து 
,_ தெளிவை அடையக்கூடிய சக்தித்குள்ளும்‌ உயர்த்தப்படக்‌ 
கூடுமென்றும்‌ இதிலிருந்து விசதமாகிறது, ஆனால்‌ இந்த விஷ 
யங்கள்‌ இதற்குள்‌ மிகவும்‌ தெளிவாய்‌ விவரிக்க முடியாது 9 
விஷமானது காரிய இத்திகளிலிருந்து ஈன்ராப்‌ தெரிக்ு 
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கொள்ளலாம்‌ ; ஏனென்முல்‌, காரணங்களைப்பற்றிய அறிவு 
கொஞ்சம்‌ முதலில்‌ இருக்கும்பட்சத்தில்‌, காரிய சித்திகளே 
அவைகளை வெளிச்சத்தில்‌ வைத்து, அவைகளை தெளிவிக்‌ 
இன்றன. 
257. பின்வருன்றவைகள்‌ காரிய சித்திகளாயிருக்‌ 
இன்றன. 1. ஸ்தூல மனது தேவர்கள்‌ இருக்கப்பட்ட 
சுவர்க்கத்து வெளிச்சத்துக்கு உயர்த்தப்பட்டு, தேவர்கள்‌ 
ஆத்மார்த்தமாய்‌ பார்க்கிறைதை ஸ்தூலமாய்‌, இவ்விதமாய்‌ அவ 
வளவு பூரணமாக அல்லாமல்‌ பார்க்கக்கூடும்‌ 5; ௮ப்படியிருந்‌ 
தாலும்‌ மனிதனிட ஸ்‌.தூல மனது தேவதா சம்பந்தமான 
வெளிச்சத்துக்கே உயர்த்தப்பட முடியாது. 2. தன்னிட 
ஸ்தூல மனதின்‌ மூலமாய்‌ சுவர்க்கத்து வெளிச்சத்துக்கு 
உயர்த்தப்பட்ட மனிதன்‌ தேவர்களுடன்‌ நினைக்கவும்‌, அவர்‌ 
களோடு பேசவும்கூட சத்தியுள்ளவனாயிருக்கிறான்‌ 5 ஆனால்‌ 
அப்பொழுது: தேவர்களின்‌ இந்தனையும்‌ பேச்சும்‌, மனிதனிட 
இந்தனையிலும்‌ பேச்சிலும்‌ உட்பிரவேசிக்றெது. ஆனால்‌ தலை 
ஜோய்‌ அப்படி. சம்பலிக்றெதில்லை. ஆகையினால்‌ தேவர்கள்‌ 
மனிதனோடு அவனுடைய தாய்‌ பாஷையாயிருக்கிற ஸ்தூல 
பாஷையில்‌ பேசுஇருர்கள்‌. 8. ஸ்தூல மனிதனுக்குள்ளே 
ஆத்மார்த்த உட்பெருக்கால்‌ இது உண்டாக்கப்படுகிறதல்‌ 
லாமல்‌, ஞானிக்குள்‌ எவ்வித ஸ்தூல உட்பெருக்கனாலும்‌ 
அப்படி. சம்பவிக்கெ இல்லை. 4. ஸ்தூல உலகத்தில்‌ மனிதனிருக்‌ 
இற வரையில்‌ ஸ்‌.தூலமாயிருக்கிற மானிட ஞானம்‌ தேவர்‌ 
களுக்கு இருக்கும்‌ ஞானத்துக்கு எவ்விதத்திலும்‌ உயர்த்தப்‌ 
படமுடியாது, ஆனால்‌ அதைப்போன்ற எதோ ஒரு பிரதி 
மைக்கு மாத்திரம்‌ உயர்த்தலாம்‌; ஸ்தூல மனதின்‌ உயர்ச்சி, 


நிழலிருந்து வெளிச்சத்துக்கும்‌, அல்லது தடி.த்ததிலிருக்து 
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சுத்தமானதற்கும்‌ போன்று தொடர்ச்சியினால்‌ சம்பவிக்கிற 
தென்பது காரணமாயிருக்கிறது. அப்படி.யிருந்காலும்‌, 
ஞானநிலை திறக்கப்பட்ட மனிதன்‌ அவன்‌ இறக்கும்போக: 
அந்த ஞானத்திற்கு வருஇறான்‌, மேலும்‌ இந்திரிய ஞான 
அமைதியால்‌ அவன்‌ அதற்குள்‌ வந்து, பிறகு அதிகம்‌ 
உயர்ந்த மன திலிருந்துவரும்‌ உட்பெருக்கினால்‌ அவனிட 
மனதின்‌ ஆத்மார்த்தமான பொருள்களில்‌ வரக்கூடும்‌. 
9. மனிதனிட ஸ்தாலமனது ஆத்மார்த்தப்‌ பொருள்களா 
- ௮ம்‌, அதே காலத்தில்‌ ஸ்தாலப்‌ பொருள்களாலும்‌ அமைச்‌ 
திருக்கிறது ; சந்தனையானது, ஸ்தாலப்பொருள்களால்‌ அல்‌ 
லாமல்‌, ஆத்மார்த்தப பொருள்களால்‌ உண்டாக்கப்பட்டிருக்‌ 
கிறது; மூன்‌ சொன்னவைகள்‌ மனிதன்‌ இறக்கும்‌போது 
விலகிப்போடின்றன. ஆத்மார்த்த பொருள்கள்‌ அப்படிப்‌ போ 
இறதில்லை த) ஆகையினால்‌, இறந்த பிறகு, மனிதன்‌ ஆவியாக 
அல்லது தேவஞகை ஆகுங்காலத்தில்‌, அதே மனது அதற்கு 
உலகத்திலிருந்ததற்கு ஓத்த ஒர்‌ உருவத்தில்‌ நிற்றெது. 6. 
மேல்‌ சொல்லியபடி இறந்த பிறகு விலகிப்போஇிற அந்த மன 
தின்‌ ஸ்‌.தாலப்பொருள்கள்‌, ஆவிகளும்‌ தேவர்களும்‌ இருக்கும்‌ 
சூக்கும சரீரத்தின்‌ தோல்‌ போர்வையாகின்றன. ஸ்‌.தூல உல 
கத்திலிருந்து அடைந்த அவ்வித போர்வையின்‌ கூலமாய்‌, 
அவர்களிட சூக்கும சரீரங்கள்‌ நிலைகெறன. எஏனென்ஞால்‌, 
ஸ்தூலமான து தன்னுள்கொள்ளும்‌ இ அதியானதாயிருக் 
இறது. அதனால்தான்‌, மனிதனாய்‌ பிறக்காத ஒரு ஆவியும்‌ 
ஒரு தேவனும்‌ கிடையாது, மனிதனில்‌ ஸ்தால மனதின்‌ சுபா 
வம்‌ தெரியும்பொருட்டு, தேவர்கள்‌ ஞானத்தைக்‌ குறித்த 
இந்த இரகசியங்கள்‌ இவ்விடத்தில்‌ எடுத்துக்காட்டப்பட்டது); 
பின்‌ வருவதில்‌ இந்த விஷயம்‌ இன்னும்‌ சொல்லப்படும்‌, 
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258. ஒவ்வொரு மனிதனும்‌, மூன்றாவது சுவர்க்கத்து 
தேவர்கள்‌ இருக்கப்பட்ட மிகவும்‌ உள்ளுக்குள்ளான படிவரை 
யிலுள்ள உண்மைகளை அறிந்துகொள்ளும்‌ ம£னாசக்தியில்‌ 
பிறந்திருஃஇறுன்‌; ஏனென்றால்‌, மானிடபுத்தி இரண்டு உயர்ந்த 
படிகளைச்‌ சுற்றி தொடர்ச்சியினால்‌ உயர்ந்து, மேல்சொல்லிய 
படி அந்தப்படி களின்‌ ஞானத்தின்‌ வெளிச்சத்தை அடைகிறது 
(பிரிவு. 256). இந்த காரணத்தினால்தான்‌, மனிதனானவன்‌ தன்‌ 
உயர்ச்சிக்குத்‌ தக்கபடி. பகுத்தறிவுள்ளவனாகக்கூடும்‌. அவன்‌ 
மூன்றாவது படிக்கு. உயர்த்தப்பட்டால்‌, அந்த மூன்றாவது 
படியிலிருந்து பகுத்தறி வுள்ளவனாகிறான்‌ ற இரண்டாவது 
படிக்கு உயர்த்தப்பட்டால்‌, இரண்டாவது படியிலிருந்து 
பகுத்தறிவுள்ளவனாறொன்‌ $ அப்படி அவன்‌ உயர்த்தப்படா 
விட்டால்‌, முதல்‌ படியில்‌ பகுத்தறிவுள்ளவனாயிருக்கிறான்‌. 
ஸ்தூல நிலையானது அவர்கள்‌ வெளிச்சத்திற்கு சாதாரண 
கொள்கலமாயிருப்பதால்‌, அந்த நிலைகளிலிருந்து ௮வன்‌ 
பகுத்தறிவுள்ள வனாறொனென்‌.று சொல்லப்பட்டது. சித்தத்‌ 
தைச்‌ ர்ந்த அன்பு, புத்தியைச்‌ சேர்ந்த ஞானத்தைப்‌ 
போல்‌ அம்மாதிரியே உயர்த்தப்பட முடியாதென்பது, மனி 
தன்‌, தான்‌ அதக்கூடிப உன்னத பகுத்தறிவுள்ளவனாக ஏன்‌ 
ஆஜெ.இில்லை என்பதற்கு சாரணமாயிருஃகிறது. சித்தத்தைச்‌ 
சேர்ர்க அன்பு, இமைகளைப்‌ பாவங்களாக நிக்குவதினாலும்‌, 
(ிறகு னிதன்‌ அதுமுதல்‌ ஆண்டவரிட அருளினால்‌ செய்‌ 
இற உபயோகலங்களாயிருக்இற தருமத்தின்‌ நன்மைகளாலும்‌ 
மாத்திரம்‌ உயர்த்தப்படுதறது. ஆகையினால்‌, சித்தத்தைச்‌ 
சேர்ந்த அன்பானது அதேகாலத்தில்‌ உயர்த்தப்படாவிட்டால்‌, 
புத்தியைச்சேர்கந்த ஞானமானது, எவ்வளவு ஏறியிருந்தாலும்‌, 
அதன்‌ அன்பில்‌ மறுபடியும்‌ விழுந்துவிகிறது. அதனால்‌ 
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தான்‌ ஒரு மனிதனிட அன்பானது அதேகாலத்தில்‌ சூக்கும 
நிலைக்கு உயர்த்தப்படாவிட்‌டால்‌, இறுதியான நிலையில்‌ தவிர, 
அவன்‌ பகுத்தறிவுள்ளவனுயில்லை. மனிகனிட பகுத்தறியும்‌ 
அறிவ தோற்றத்தில்‌ குன்ற! நிலைகள்‌ அகாவறது சுவர்க்கத்‌ 
அக்கு அடுத்ததிலிருந்து ஓர்‌ பகுத்தறிவும்‌, ஆத்மார்த்தமான 
இலிருந்து ஒன்றும்‌, ஸ்தூலமான திலிருக்‌ த ஒன்றும்‌, உடை 
யது போலும்‌, மேலும்‌ உயர்த்தப்பட்டாலும்‌ இல்லாவிட்டா 
லும்‌. உயர்த்தப்படக்கூடிய மனோசக்‌ இயாயிருக்கிற பகுத்தறி 
வுடைமை மனிதனுக்கு உண்டென்றும்‌, இவைகளிலெல்லா 
மிருந்து அறிந்து கொள்ளலாம்‌. 

269. ஓவ்வொரு மனிதனும்‌ ஆந்த மசேசைக்தியில்‌ 
அதாவது பரூத்தறிவுடைமையில்‌ பிறக்கிரானென்று சொல்‌ 
லப்பட்டத. ஆனால்‌, இதனால்‌ கருப்பையிலாவது, பிறந்த 
பிறகு கோயினாலாவது, தலையின்பேரில்‌ பட்ட காயத்தினாலா 
வது, அல்லது எந்த உன்மத்தமான ஆசையானது வெடித்து 
கட்டுப்பாடுகளை உடைப்பதினாலாவது, தற்செயலாய்‌ நேர்ந்த 
ஓர்‌ விபத்தினால்‌ தன்னிட.. புறம்பானவைகள்‌ சேதப்படாத ஒவ்‌ 
வொரு மனிதனுமென்று அர்த்தம்‌ கொள்ளப்படவிறது. 
(இந்த விதங்களில்‌ யாதொன்றினாலாவது ஊனப்பட்டவர்க 
ளுக்கு. அவர்கள்‌ பகுத்தறிவு உயர்த்தப்பட முடியாது 9 
னென்றால்‌, சித்தத்திற்கும்‌ புத்திக்கும்‌ சேர்ந்த உயிரானது 
நிறிரும்‌ எல்லைகள்‌, ஒழுங்குபடி உயிரானது இறுதியானசெயல்‌ 
களை, செய்யக்கூடிய அவ்வித தன்மையில்‌ இல்லை; எனென்‌ 
முல்‌, "உயிரானது இறுதியான தீர்மானங்களுக்குத்‌ தக்கபடி. 
செயல்படுகிறது. ஆனால்‌ அவைகளிலிருக்தல்ல. சூழக்தைக. 
ளுக்கும்‌ “சிறு பிள்ளைகளுக்கும்‌ பகுத்தறிவுடைமை கடையா 
தென்பதை. (206-வது பிரிவின்‌ கடைசியில்‌) தீமே பார்க்௪ 


கலாம்‌. 
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ஸ்தூல மனது, மானிட மனதின்‌ அதிகம்‌ உயர்ந்த நிலை: 
களை மூடிவைக்கிறதும்‌, தன்னுள்‌ அடக்கிக்‌ கோண்டிருப்பது 
மானதால்‌, அது எதிர்‌ தாக்கலானது ; அதிகம்‌ உயர்ந்த நிலைகள்‌ 
திறக்கப்படாவிட்டால்‌, அது அவைகளுக்கு விரோதமாய்‌ 
செயல்படுகிறது. ஆனால்‌ அப்படி திறக்கப்பட்டால்‌, அவை: 
களுடன்‌ சேர்ந்து சேயல்படூதிறது, 

200. முன்பிரிவில்‌, ஸ்‌ தால மனது, இறுதியானபடியி 
லிருப்பதால்‌, நிலைகள்‌ விஷபத்தில்‌ மேலானதாயிருக்கிற ஆத்‌ 
மார்த்த மனதையும்‌ சுவர்க்கத்துக்கு அடுத்தமனதையும்‌ மூடிக்‌ 
கொண்டு, தன்னுள்ளே வைத்துக்கொண்டு மிருக்கிறதென்று 
காண்பிக்கப்பட்டஅ. இப்பொழுது இங்கே, ஸ்‌. தால மனது 
மேலானது அல்லதூ உள்ளிருக்கிற மன தூகளுக்கு விரோத 
மாக எதிர்தாக்குதிறதென்று நாம்‌ காண்பிக்கவேண்டும்‌. 
அது அவைகளை மூடி, சூழ்ந்து, அடக்கவைத்துக்கொண்‌: 
டிருச்றது என்பது, ௮.து ஏன்‌ எதிர்‌ தாக்குெறதென்பதற்கு 
காரணமாயிருக்றெது, மேலும்‌ எதிர்‌ தாக்கம்‌ ீங்கலாய்‌ இது 
முடியாது $) ஏனென்றால்‌, ௮து எதிர்‌ தாக்காவிட்டால்‌, உள்‌ 
ளிருக்கும்‌ அல்லது அடக்கம்‌ செய்து வைத்திருக்கும்‌ பொருள்‌: 
கள்‌ தளர்ந்து, வெளியே வந்து, துண்டுகளாக விழுந்துவிடும்‌. 
ஆகையால்‌, மானிட சரீரத்தின்‌ மேலிருக்கும்‌ தோல்‌ எதிர்‌ 
தாக்கத்திலில்லாவிட்டால்‌, சரீரத்தினுள்ளே யிருப்பவை 
களான ஆந்திரிகம்‌ வெளிப்பட்டு முன்னுக்கு வந்து வேறு 
வேருய்ப்‌ புசளும்‌. அம்மாதிரியே, ஓர்‌ தசை காரின்‌ இயக்கும்‌ 
நாரிழைகளை தரிக்கும்‌ சவ்வு, அசைவிலிருக்கற இந்த நார்‌ 
களின்‌ வலிமைகளுக்கு விசோதமாய்‌ எதிர்தாக்காவிட்டால்‌, 
அசைவு நிற்பதுமட்டு மல்லாமல்‌, எல்லா உள்ளிருக்கும்‌ தசை 


கார்களும்‌ உடைக்கப்படும்‌. உயரத்தைச்‌ சேர்ந்த நிலைகளின்‌ ,. 
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ஒவ்வொரு இறுதியான படிக்கும்‌ விஷயம்‌ அம்மா தியே; ஆத 
லால்‌ அதிகம்‌ உயர்ந்த நிலகளை 'கோக்குமிடத்து, ஸ்‌.நால 
மனதுக்கும்‌ விஷபம்‌ அப்படி; எனென்றால்‌, மேற்கூறிய 
படி ஸ்‌ தூலமானதென்றும்‌, ஆத்மார்த்தமான தென்றும்‌, சுவர்க்‌ 
கத்தை அடுத்ததென்றும்‌, மனதின்‌ மூன்று நிலைகளிருக்கன்‌ 
றன. ஸ்தூல மனது இறுதியான நிலையிலிருக்கிறது. ஸ்‌.கால 
மனது சூக்கும லோகத்து பொருள்களால்‌ மட்டும்‌ ஆமைக்‌ 
இருக்காமல்‌, மேற்கூறியபடி. (பிரிவு 257) ஸ்‌.தாலலோகத்து 
பொருள்களாலும்கூட அமைக்‌ இிருக்க்றனவென்பது, ஸ்‌.நால 
மனது ஆத்மார்த்தமான மனதுக்கு விசோதமாய்‌ ஏன்‌ எதிர்‌ 
தாக்குகிறது என்பதற்கு வேறு ஒரு காரணமாயிருக்கறது. 
ஸ்தூல லோகத்து பொருள்கள்‌ அதன்‌ சுபாவத்திலே ப. 
ஆத்மார்த்த உலகத்தின்‌ பொருள்களுக்கு விரோதமாய்‌ 
எதிர்தாக்குன்றன. ஏனென்றால்‌,ஸ்‌ தாலலோகத்‌துப்‌ பொருள்‌ 
கள்‌ சுயமாய்‌ இறந்தவைகளாயிருக்கின்றன: மேலும்‌ சூக்கும 
லோகத்துப்‌ பொருள்களால்‌ வெளியிலிருந்து 'சேட்டிக்கப்ப? 
கின்றன. இறந்துபோன தும்‌, வெளியிலிருந்து சேட்டிக்கப்பட 
வதுமான பொருள்கள்‌, தங்கள்‌ சுபாவத்தில்‌ எதிர்த்து, 
. ஆகையால்‌ தங்கள்‌ சுபாவத்தில்‌ எதிர்தாக்குதன்றன. இவை 
களிலெல்லாமிருந்து, ஸ்‌. நூலமான மனிதன்‌ ஞானிக்கு விரோத 
மாய்‌ எதிர்தாக்குொனென்றும்‌, சண்டை உண்டாகிறதென்‌ 
னும்‌ தெரிந்துகொள்ளலாம்‌. ஸ்தூல மனிதன்‌ ஆத்மார்த்த 
மனிதன்‌ என்று சொன்னாலும்‌ அல்லது ஸ்தூல மனது ஆத்‌ 
மார்த்த மனது என்று சொன்னாலும்‌ ஒன்றே, 
201. ஞானமுள்ள மனது மூடப்பட்டால்‌, ஸ்தூல 
மனது, ஞான மனதுக்குச்‌ சேர்ந்த பொருள்களுக்கு விரோத 
மாக தொடர்ச்சியால்‌ செயல்பட்டு, அதன்‌ நிலைமைகளைக்‌ 
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கெடுக்க அங்கிருந்து ஏதாவது வருமென்று பயப்படுதிறது. 
ஞானமுள்ள மனது உருவத்தில்‌ சவர்க்கமாயிருப்பதால்‌, அந்த 
ஞானமுள்ள மனதின்‌ உள்ளே பாயப்பட்டதசெல்லாம்‌, சுவர்க்‌ 
கத்திலிருந்து வருஇன்றன ; ஸ்‌.தால மனது உருவத்தில்‌ உலக 
மாயிருப்பதால்‌, அந்த ஸ்‌.தூல மனதில்‌ பாயப்பட்டதெல்லாம்‌ 
உலகத்திலிருந்து வருகிறது. ஆத்மார்த்த மனது மூடப்பட்ட 
போது, ஸ்‌ தாலமன அவர்க்கத்துக்குச்சேர்ந்த எல்லாபொருள்‌ 
களுக்கும்‌ வி?ராதமாய்‌ எதிர்தாக்‌க, உலகத்துப்‌ பொருள்களை 
தனக்காகவே சம்பாதித்து, அவைகளை அனுபவிக்க வழிவகை 
களாக இருக்கிறவரையில்‌ தவிர, மற்றபடி. அவைகளைதன்னு 
டன்‌ சேர்க்கிறதில்லையென்ற அ திலிருந்து ஏற்படுகிறது. சுவர்க்‌ 
கத்தைச்‌ சேர்ந்த பொருள்கள்கூட, ஸ்‌. தால மனதுக்கு அதன்‌ 
சொந்த முடிவுகளுக்கு வழிவகைகளாக உபயோகப்படுகிற 
(போது, அப்பொழுது அந்த வழிவகைகள்‌, சுவர்க்கத்தை 
அடுத்ததாக தோன்றினாலும்‌, ஸ்தாலமாகன்றன ; ஏனென்‌ 
ரூல்‌, முடிவு அவைகளை தகுதியாக்குகின்றஅ ) மேலும்‌ அதற்‌ 
குள்‌ இயல்பாய்‌ உயிர்‌ கொஞ்சம்கூட இல்லாத ஸ்தால மனித 
னிட அ௮றிவுபோல்‌ ஆ௫ன்றன. ஆல்‌; சுவர்க்கத்‌ அப்பொருள்‌ 
கள்‌ ஸ்தூல பொருள்களோடு இரண்டும்‌ ஒன்றாக செயல்படும்‌ 
படியாக சேர்க்க முடியாதபடியினால்‌, அவைகள்‌ பிரிக்துபோ 
இன்றன ; சுத்தமாய்‌ ஸ்தாலமாக இருக்கற மனிதர்களிடத்‌ 
தில்‌ சுவர்க்கத்‌து பொருள்கள்‌ உள்ளிருக்கும்‌ ஸ்தூல பொருள்‌ 
களுக்குச்‌ சுற்றிலும்‌ ஒரு சுற்றாக வெளிபுறம்‌ அமர்ந்திருக்கின்‌ 
றன. அதனால்தான்‌ சுத்தமாப்‌ ஸ்தூல மனிதன்‌ சுவர்க்க 
விஷயங்களைப்பற்றிச்‌ சொல்லவும்‌, பிரசங்கம்‌ செய்யவும்‌, அந்த 
சங்கமாய்‌ அவன்‌ அவைகளுக்கு விசோதமாய்‌ நினைத்தாலும்‌, 
செயல்களினால்‌ அவைகளைபோல பாவனைகாட்டவும்கூட கூடும்‌; 
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அவன்‌ தனியாயிருக்கும்போது பின்‌ கூறியதை செய்கிறான்‌, 
ஆனால்‌, அவன்‌ கூட்டத்திலிருக்கும்போதுமுன்சொன்னதைச்‌ 
செய்கிறான்‌. ஆனால்‌ இந்த விஷயத்தைப்பற்றி பின்வருவதில்‌ 
அதிகம்‌ சொல்லப்படும்‌. 

202. தன்னுடன்‌ பிறந்த எதிர்தாக்கத்‌இனால்‌, ஸ்தூல 
மனது அல்லது மனிதன்‌, தன்னையும்‌ உலகத்தையும்‌ எல்லா 
பொருள்களுக்கும்‌ மேலாய்‌ கேக்கும்போது, ஆத்மார்த்த 
மனது அல்லது மனிதனுக்குச்‌ சேர்ந்தவைகளுக்கு விரோத 
மாய்‌ செயல்படுஒறான்‌. அப்பொழுது கூட, விபசாரங்கள்‌ 
மோசம்செய்து அபகரித்தல்‌, பழிவாங்கல்‌, தெய்வ நிந்தனைகள்‌ 
முதலியவை போன்ற எல்லாவித தீமைகளிலும்‌, அவன்‌ சர்‌ 
தோஷமடை கருன்‌. அப்பொழுதுகூட, பிரகுருதி, பிரபஞ்ச 
சிருஷ்டிகர்த்தாவென்ற! ஓஒத்துக்கொள்ளுகறான்‌: இவைகளை 
எல்லாம்‌ தன்னிட பகுத்தறியும்‌ மனேசைக்தியினால்‌ ஸ்திசப்‌ 
படுத்துகிறான்‌; இதன்பிறகு, சுவர்க்கத்தினிடவும்‌ திருச்சபை 
பினிடவும்‌ ஈன்மைகளையும்‌, உண்மைகளையும்‌, கெட்டவைக 
ளாக திருப்பி, அழித்து, அல்லது தள்ளிவிடுகறான்‌; கடைசி 
யில்‌, அவன்‌ அவைகளை தள்ளிவிடுகஇருன்‌, அல்லது அவை 
களிலிருந்து மீங்கிக்கொள்ளுகிறான்‌ அல்லது அவைகளை 
வெறுக்கிறான்‌. இதைத்‌ தன்‌ ஆவியில்‌ செய்கிறான்‌. மேலும்‌; 
தன்னிட நல்லபெயர்‌ போகாமலும்‌, கெளரவத்தக்கும்‌ லாபத்‌ 
அக்கும்‌ வழிவகையாக அப்படி. செய்யக்கூடுமானால்‌, இம்மா 
,திரியாகவே அவன்‌ ஈடக்கறான்‌. அவ்வித மனிதன்‌ தன்னிட 
ஆச்மார்த்த மனதை ஒன்றன்பின்‌ ஒன்றாய்‌ கெட்டியாய்‌ மூடு 
கருன்‌; பொய்களால்‌ இமைகளை உறுதபடுத்தலானது அதை 
முக்கியமாய்‌ மூடுகிறது. அதனால்தான்‌ இமையும்‌ பொய்யும்‌ 
-ஸ்திரப்படுத்தப்பட்டபோ.து, இறந்த பிறகு வேறோடழிக்க 
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முடியாது; அவைகள்‌ உலகத்தில்‌ மன நைவினால்‌ மாத்திரம்‌ 
நீக்கப்படக்கூடும்‌. 

268. ஆனல்‌, ஆத்மார்த்த மனது திறக்கப்பட்டபோது 
ஸ்தூல மனதின்‌ நிலைமை முழுமையும்‌ வேரானதாயிருக்கிறது. 
அப்பொழுது ஸ்தூல மனது ஆத்மார்த்த மனதுக்கு 8ீழ்ப்பட 
இஷ்டமூள்ளதாயிருக்கிறது, மேலும்‌, அது கீழ்‌ அந்தஸ்‌ 
தில்‌ வைக்கப்படுநறது, எனென்றால்‌, ஆத்மார்த்த மனது 
ஸ்தூல மனஇன்பேரில்‌ மேலிருந்து அல்லது உள்ளிருந்து 
செயல்பட்டு, அங்கே எதிர்தாக்கப்பட்டவைகளை நீக்கி, தன்‌ 
னுடனே ஒத்து சேட்டிக்கெறெவைகளை, தன்னுடனே பொருச்‌ 
தச்‌ செய்றெது. அதனால்‌ அஹங்காரமுள்ள எதிர்‌ தாக்கம்‌ 
கொஞ்சம்‌ கொஞ்சமாய்‌ நீக்கப்படுகிறது. உயிருள்ளதும்‌ 
இல்லாததுமான இருவகைப்‌ பொருள்களில்‌, பிரபஞ்சத்தில்‌ 
மிகப்‌ பெரியதிலும்‌ சின்னஞ்‌ சறியதிலும்‌, தாக்கலும்‌ எதிர்‌ 
தாக்கலும்‌ இருக்க்றதென்று, குறிக்கப்படவேண்டியது; 
எல்லா பொருள்களின்‌ சமநிறையும்‌ இதைச்‌ சார்ந்திருக்கெது: 
தாக்கல்‌ எதிர்தாக்கலை வென்றபோது, ௮ கெட்டுப்போக 
றது, மாற்றிப்பார்த்தாலும்‌ அம்மாஇரியே, ஸ்தூல மனதுட 
னும்‌ ஆத்மார்த்த மனதுடனும்‌ அம்மாதிரியே யிருக்கிறது. 
சுயமாய்‌ இமைகளாகவும்‌ பொய்களாகவுமிருக்கிற அதன்‌ 
இந்தனையின்‌ சந்தோஷங்களிலிருந்தும்‌ அதன்‌ அன்பின்‌ 
சந்தோஷங்களிலிருந்தும்‌ ஸ்தால மனது சேட்டிக்கும்போ.து, 
ஸ்தூல மனதின்‌ எதிர்தாக்கல்‌ ஆத்மார்த்த மனதைச்‌ 
சேர்ந்தவைகளை நீக்கி, உள்ளே பிரவே௫ிக்காதபடி அவை 
களைத்‌ தடுத்து, அதன்‌ எதிர்தாக்கலோடு ஓத்துபோகப்‌ 
பட்ட பொருள்களிலிருக்து சலனம்‌ உண்டாக நிர்வதக்கறது. 
இம்மாதிரி ஆத்மார்த்த மனதின்‌ தாக்கலுக்கும்‌ எ.திர்தாக்க 
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ஓக்கும்‌ எதிரிடையான, ஸ்தால மனதின்‌ தாக்கலும்‌ எதிர்‌ 
தாக்கலும்‌ உண்டாகிறது; அகனால்‌, ஒரு இஞுநலை பின்‌ 
இருப்புகல்போல்‌, அத்மார்த்க மனதின்‌ மூடுதல்‌ சம்பலிக்‌ 
கிறது, அனால்‌, அ,த்மார்த்த மனது இறக்கப்பட்டால்‌, அப்‌ 
பொழுது ஸ்தால மனதின்‌ தாக்கலும்‌ எதிர்‌ தாக்நலும்‌ தல 
கீழாக்கப்படு௮ு: ஏனென்றால்‌, அத்மார்த்த மனது, மேலி 
ருந்தும்‌ அல்லது இழிருந்தும்‌, அதே காலத்தில்‌, அதற்குக்‌ £ழ்‌ 
பட இஷ்டப்படுகிற ஸ்தூல மன திலிருக்கும்‌ பொருள்களால்‌, 
இழிருந்தாவத, வெளியிலிருக்காவது செயல்பட்டு, ஸ்தூல 
மன இன்‌ தாக்கல்‌ அல்லது எதிர்தாக்கல்‌ இருக்கப்பட்ட திரு 
கலை அது பின்பக்கம்‌ திருப்புகிறது. இக்த மனத பிறப்பினால்‌, 
ஆதமார்த்த மனதைச்‌ சேர்ந்தவைகளுக்கு நேராக எதஇரிடையா 
யிருக்கிறது ; நன்றாய்‌ தெரிந்திருக்கெறபடி. பெற்றோர்களிட 
மிருந்து பரம்பரையாக, இந்த எதிரிடையை அது அடை 
“இறது, ர்திருத்தமென்றம்‌, மறுபிறப்பென்றும்‌ சொல்லப்‌ 
படுகிற நிலைமையின்‌ வேறுபாடு இவ்விதமாயிருக்றெது. சர்‌ 
திருத்தப்படுவதற்கு முன்னிட்டு ஸ்தூல மன தின்‌ நிலைமையை 
ஒரு திருகல்‌ கோணலாய்‌ இருப்புதலுக்கு, அல்லது சுற்றி 
கீழே திருப்புதலுக்கு ஒப்பிடலாம்‌. அனால்‌ €ர்திருத்தமான 
பிறகு ஒரு இருகல்‌ கோணலாய்‌ திருப்புதல்‌ அல்லது மேலை 
சுற்றி திருப்புதலுக்கு அதை ஒப்பிடலாம்‌. ஆகையினால்‌ €ர்‌ 
இருத்தப்பவெதற்கு முன்‌ ஒரு மனிதன்‌ ழே நரகத்தைப்‌ 
பாக்கறான்‌. அனால்‌ சர்திருத்தப்பட்டபின்‌ மேலே சுவர்க்‌ 
கத்தைப்‌ பார்க்கிறான்‌. 

தீமையின்‌ உற்பத்தி, மனிதனுக்கு சோந்தமானதும்‌ அறி' 
வுடைமை என்றும்‌ சுதந்தரமேன்றும்‌ சோல்லப்படூகிறதுமான 
மனோசைக்திகளை துர்வினியோகம்‌ சேய்வதால்‌ உண்டாகிறது. 
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204, அறிவுடைமை என்பதால்‌, உண்மைகளையும்‌, 
பிறகு பொய்களையும்‌ நன்மைகளையும்‌, பிறகு தீமைகளையும்‌ 
அறிந்துகொள்ளும்‌ மனேசக்தி என்று கருதப்படுறது; சுதர்‌ , 
தரம்‌ என்பதால்‌, இவைகளை தாராளமாய்‌ நினைத்து, இச்சத்து, 
செய்யும்‌ மனேசக்தி என்று கருதப்படுகிறது. சிருஷ்டியினால்‌, 
அதிலிருந்து பிறப்பினால்‌ ஒவ்வொரு மனிதனுக்கும்‌ இந்த. 
இரண்டு மனேசைக்திகளும்‌ உண்டென்றும்‌, அவைகள்‌ ஆண்‌ 
டவரிடமிருந்து வருறகென்றும்‌, ௮து அவனிடமிருந்து நீக்‌: 
கப்படுதிறதில்லை என்றும்‌, அவைகளிலிருந்து, மனிதனானவன்‌ 
சுயமாய்‌ நினைத்துப்பேசி, இச்சத்து செயல்படுகிறது போன்ற 
தோற்றம்‌ உண்டாகறதென்றம்‌, ஆண்டவர்‌ ஒவ்வொரு மனி 
தனிலும்‌ இந்த மஷனேசைக்திகளில்‌ வ௫ிக்கிறாரென்றும்‌, மனித 
னைவன்‌ அந்த ஐக்கயெத்தால்‌ சதாகாலம்‌ உயிரோடிருக்கிறா 
னென்றும்‌, இந்த ம?னேசக்‌ திகள்‌ நீங்கலாய்‌ அல்லாமல்‌, ௮வை 
களின்‌ மூலமாய்‌, மனிதன்‌ சீர்திருத்தப்படவும்‌, மறுபிறப்‌ 
படையவும்‌ சக்தியுள்ளவனா யிருக்கறானென்றும்‌, மேலும்‌ . 
மனிதனானவன்‌ அவைகளின்‌ மூலமாய்‌ மிருகங்களிலிருந்து 
விசேஷித்து அறியப்படுகிரானென்றும்‌, மூன்‌ வர்தவைகளி 
லிருந்தும்‌, பின்‌ வருபவைகளிலிருக்தும்‌ இன்‌ னும்‌ விசதமாகும்‌. 

205. திமையின்‌ உற்பத்தி, இக்த மனோசக்‌இகளைத்‌ தர்‌ 
வினியோகம்‌ செய்வதால்‌ உண்டாகறதென்று இந்த ஒழுங்கில்‌ 
சொல்லப்படும்‌. 1. ஒரு கெட்ட மனிதன்‌ இந்த இரண்டு 
மேசைக்‌ இகளையும்‌. நல்ல மனிதனோடு சமமாய்‌ அனுபவிக்க 
ரன்‌. ]] ஒரு கெட்ட மனிதன்‌ தீமைகளையும்‌ பொய்களை 
யும்‌ ஸ்‌திரப்படுத்த அவைகளை துூர்வினியோகம்‌ செய்கிறான்‌; 
ஒரு ஈல்ல மனிதன்‌ ஈன்மைகளையும்‌ உண்மைகளையும்‌ ஸ்திசப்‌ 
படுத்த: அவைகளை உபயோகப்படுத்துகிறான்‌. 1]. தீமைக . 

16 
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ளும்‌ பொய்களும்‌ ஸ்திரபட்டபோ௮, மனிதனில்‌ நிலைப்பா 
டுடையதாய்‌, ௮வனிட. அன்பிற்கும்‌, பின்னிட்டு அவன்‌ உயி 
ருக்கும்‌ சேர்ந்ததாய்‌ விடுகிறது. 17 அன்பிற்கும்‌ உயிருக்கும்‌ 
சேர்த்தவைகளானவைகள்‌, சந்ததியில்‌ ஜனிப்பிக்கப்படுதின்றன. 
34 உடன்பிறந்ததும்‌, மேல்சேர்ந்ததுமான இருவகை தங்கு 
களும்‌ ஸ்தூலமன தில்‌ குடிகொள்ளுகன்றன. 

266. 1, ஒரு கேட்ட மனிதன்‌ ஈல்லமனிதனோட இந்த 
இரண்ட மனோ சக்திகளையும்‌ சமமாய்‌ அனுபவிக்கிறான்‌ . 

ஸ்தூல மனதானது, புத்தி சம்பந்தப்பட்டவசையில்‌ மூன்‌ 
மூவது சுவர்க்கத்து தேவர்கள்‌ இருக்கும்‌ வெளிச்சத்‌ துக்குக்‌ 
கூட உயர்த்தப்பட்டு, உண்மைகளைக்கண்டு அவைகளை ஒத்துக்‌ 
சொண்டு, பின்னிட்டு அவைகளைப்‌ பேசக்கூடுமென்றும்‌ 
முன்பிரிவில்‌ காண்பிக்கப்பட்டு. இந்த உண்மையிலிருக்து 
ஒரு கெட்ட மனிதனுக்கு ஈல்லவனைப்போலவே அதே மாதிரி 
அறிவுடைமை எனும்‌ மனேசைக்தி இருக்கிறதென்று விசத 
மாகிறது; ஸ்தூல மனது அவ்வளவு தூரம்‌ உயர்த்தப்படக்‌ 
கூடுமாகையால்‌, ௮வன்‌ அந்த உண்மைகளை இந்தித்தும்‌ பேச 
வும்‌ கூட சக்தியுள்ளவனா யிருக்கிரானென்று ஏற்படுற. 
ஆனால்‌, விஃவகமும்‌ அனுபவமும்‌, அவன்‌ அவைகளை இச்சித்‌ 
அச்‌ செய்யாவிட்டாலும்‌, அப்படிச்‌ செய்ய சக்தியுள்ளவனா 
யிருக்கரானென்று இன்னும்‌ சாட்சியிடுகன்றன. விவேகம்‌ : 
தான்‌ நினைக்கும்‌ பொருள்களை இச்சத்து செய்ய யாருக்கு 
சக்தியில்லை £ ஒருவன்‌ அவைகளை இச்௫ித்து செய்ய விரும்‌ 
பாதபடியினால்‌, அவன்‌ அப்படி. இச்சத்து செய்கிறதில்லை. 
இந்த இச்த்து செய்யும்‌ சக்தி ஆண்டவரிடமிருந்து ஓவ்‌ 
வொரு மனிதனும்‌ ௮டை:இற சுதந்தரமாயிருக்கற த) ஆனால்‌ 
அவனுக்கு சக்தியுள்ளபோது, ௮வன்‌ ஈன்மைகளை இச்சித்து 
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செய்யாதது, எதிர்க்க திமையினிடத்‌இல்‌ பாராட்டும்‌ ஆசை 
யிலிருந்து உண்டாஇறது; என்றாலும்‌, அவன்‌ இந்த ஆசையை 
எதிர்க்க சக்திய ள்ளவஞாயிருக்கிறான்‌, அ௫ரேகர்‌ கூட 
அதை எதிர்க்கிறார்கள்‌. சில சமயங்களில்‌, இது சூந்கும உல 
கத்தில்‌ அனுபவத்தால்‌ ஸ்திரப்படுத்தப்பட்டிருக்கெ.து. அந்த 
சங்கமாப்‌ பேய்களாயிருக்தவர்களும்‌ உலகத்திலிருக்கும்போது 
சுவர்க்கத்தினிடவும்‌ இருச்சபையினிடவும்‌ உண்மைகளை 
தள்ளியவர்களுமாஇப அவிகள்‌ பேசுவதை நான்‌ உற்று 
கேட்டிருக்கேன்‌. று பிராயத்தலிருக்து ஒவ்வொரு மனி 
தீனுக்கும்‌ இருக்கும்‌ அறிவினிடத்து கொள்ளும்‌ ஆசையா 
னது, நெருப்பின்‌ காந்தியைபோல்‌ ஒவ்வொரு ஆசையையும்‌ 
சூழ்க்திருக்கும்‌ மையால்‌, தாண்டப்பட்டபோ அ, அந்தரங்க 
மாய்‌ தேவர்களாயிருஃ்‌ற நல்ல ஆவிகளை போலவே அவர்‌ 
கள்‌ தேவதா சம்பந்தமான ஞானங்களின்‌ ரகசியங்கள்‌ மூழு 
மையும்‌ உணர்ந்தார்களென்று கான்‌ கவனித்திருகஇ3றன்‌. நிஜ 
மாகவே, அந்த துஷ்ட பேய்கள்‌ அவைகளுக்குத்‌ தக்கபடி தங்‌ 
களுக்கு இச்சத்‌அசெய்ய சக்திபுண்டென்றும்‌, அனல்‌ அப்படி 
செய்ய இஷ்டமில்லை யென்றும்‌, கூறின. அவர்கள்‌ தீமைகளை 
பாவங்களாக நீக்கினால்‌ மட்டும்‌ இவைகளை இச்சிக்க விரும்பு 
வார்களென்று சொல்லப்பட்டபோ௫, இதையும்‌ செய்யக்‌ 
கூட தங்களுக்கு சக்தியுண்டென்றும்‌, ஆனால்‌ அப்படி. செய்ய 
அவர்களுக்கு இஷ்டமில்லை என்றும்‌ சொன்னார்கள்‌. இதனால்‌, . 
கெட்டவர்கள்‌ நல்லவர்களுடன்‌ சுதந்திரம்‌ என்று சொல்லப்‌- 
பட்ட மனேசைக்தியை சமமாய்‌ உடைத்தாயிருக்இரார்க 
ளென்று தெளிவாயிற்று, எவன்‌ ஒருவன்‌ தன்னில்‌ தானே 
யோ௫த்தால்‌, அது அப்படியிரும்கிறதென்று தெரிந்துகொள்‌ 
வான்‌. அந்த மனேசக்தி வரு£ற ஆண்டவர்‌ தொடர்ச்ச 
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யால்‌ சக்தியை கொடுக்‌இறபடியினால்‌, மனுதனுக்கு இச்சக்‌ 
கம்‌ சக்தியுண்டு; ஏனென்றால்‌, மேற்சொல்லியபடி, ௮ண்ட 
வர்‌ ஓன்வொரு மனிதனிலும்‌, இந்த இரண்டு மேசைக்‌ திரளி 
ம்‌, இவ்விதமாக, இச்சிக்க சக்தியுள்ளவனாயிருக்கும்‌ சக்தி 
அல்லது மனேசக்தியில்‌ வூக்‌இரர்‌, அறிவடைமை என்று! 
சொல்லப்பட்ட ௮ நிந்துகொள்ளும்‌ மனேசச்‌ இ விஷயத்தில்‌ 
அவனிட ஸ்தூல மனது வய அக்கு வருகிறவரையில்‌, அது 
பானிதனில்‌ இருக்கறஇில்லை; இடையில்‌ ஆது வளர்ச்சியை 
(தோற்றுவிக்க பூமியில்‌ திறக்கப்படாத பழுக்காத பழத்தின்‌ 
விதையைப்போலீருக்கிறது. மேலே சொன்னவர்களிடத்தில்‌ 
(பிரிவ, 259) இந்த மனேசைக்தி யிருக்‌இறதில்லை, 

207. 1] ஒரு கேட்ட மனிதன்‌ தீமைகளையம்‌ போய்களை 
யும்‌ ஸ்திரப்படூத்த, இந்த மனோசக்திகளை தர்வினியோக:* செய்‌ 
கிறான்‌; ஒரு ஈல்ல மனிதன்‌ நன்மைகளையும்‌ உண்மைகளையும்‌ 
ஸ்திரப்ட[த்த அவைகளை உபயோகப்படூத்தசிரான்‌ . 

அறிவுடைமை என்‌.ற: சொல்லப்பட்ட புத்திகடுத்த 
மனேசக்தியிலீருக்‌ அம்‌, சுதக்கரமென்ற! சொல்லப்பட்ட தத்‌ 
தத்துக்கு ஆடுத்த பானேசைக்தியிலிருக்அம்‌, தினமு்கு இஷ்ட 
மானதை ஸ்திமப்பதும்‌ சக்தியை மனிதன்‌ அடை இரான்‌; 
ஏனென்றால்‌, ஸ்தூல மனிதனைவன்‌, தன்னிட புத்‌ இய 
தான்‌ அசைபமேளவு அ௮.திரம்‌ உயர்ந்த வெளிச்ச த்துஃனு உயர்‌ 
தீத சக்தியுள்ளவஞயிருச்‌இறான்‌, அனால்‌ இமைகளில்‌, ஆரை 
பிலை டொய்களில்‌ இருக்கப்பட்டவன்‌, அவனிட ஸ்தூல 
மனதின்‌ மேல்பாகத்தைப்‌ பார்க்‌ லும்‌ உயசபாய்‌ அதை உயர்த்‌ 
அகிறதில்லை ; மேலும்‌ ஆத்மார்த்த மனது இருக்கப்பட்ட 
பாகங்களுக்கு அரிதாய்‌ உயர்த்துகிறான்‌. அ௮அவனிட ஸ்தூல 
மனதின்‌ அசையின்‌ இன்பங்களில்‌ அவனிருக்கறா னென்பது 
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இதற்குக்‌ காரணமாயிருக்கிறது. அவன்‌ அந்த மனதுக்கு மேல்‌ 
எழுந்தால்‌, அவன்‌ ஆசையின்‌ இன்பம்‌ அழிந்து போூறது.- 
புத்தியான்‌து அதிகம்‌ உயரம்‌ உயர்த்தப்பட்டு, ௮வன்‌ உயிரின்‌ 
இன்பங்களுக்கு அல்லது அவனிட சொந்த விவேகத்தின்‌ விதி 
களுக்கு எதிரிடையான உண்மைகளை உணர்ந்தால்‌, அப்பொ 
முது அவன்‌ அவைகளை பொய்ப்படுத்துகரொன்‌ அல்லது: 
அவைகளை தாண்டிப்‌ போறான்‌, மேலும்‌, அவைகளை” 
அலட்சியமாய்‌ தள்ளுகிறான்‌ அல்லது அவன்‌ உயிரின்‌ 
ஆசைக்கு, அல்லது அவனிட சொந்த விவேகத்துக்கு 
சேர்ந்த கர்வத்துக்கு வழிவகையாக உதவ, அவைகளை ஞாப' 
கத்தில்‌ வைக்கிறான்‌. ஸ்தூல மனிதன்‌ தான்‌ கோருறெதை 
ஸ்‌இரப்படுத்த சக்‌இபுள்ளவன யிருக்கருனென்பது, அவை 
களில்‌ ஓவ்வொன்றும்‌ அதைச்‌ சசர்ந்தவர்களால்‌ ஸ்.திரப்படுத்‌ 
தப்படுறெ, இறிஸ்தவ உலகத்திலுள்ள சமயபேதங்களின்‌ கும்‌ 
பிலிருந்து மிகவும்‌ தெளிவாயிரும்கிற து. எல்லாவித தீமைக! 
ளும்‌ பொய்களும்‌ ஸ்‌.திசப்பரித்தப்படக்‌ கூடுமென்று நாக்‌' 
எல்லாம்‌ அறிந்திருக்கோம்‌. ஒரு கடவுள்‌ இல்லை என்றும்‌) 
பிரகுருதி3யே எல்லாமா யிருக்கிறதென்றும்‌, அது தன்னைத்‌ 
தானே: , அருஷ்டி.த்துக்கொண்டதென்னறும்‌, சமயமென்பது) 
பேதைகள்‌ கட்டில்‌ வைக்கப்பட்ட ஒரு வழியாக மாத்திரம்‌: 
இருக்தெதென்றும்‌ துஷ்டர்களால்‌ சாதிக்கப்படலாம்‌, நிஜமா. . 
கவே அப்படி சாதிக்கப்படுகிற து. மேக்கீ.பாவல்‌ என்பவரும்‌- 
அவர்பின்‌ செல்லுஇறெவர்களும்‌, ம மானிடபுத்தி எல்லாவற்‌ ற, 
யும்‌ செய்க நதென்றும்‌, தேய்வ பராமரிப்பு, சருஷ்டிக்கப்பட்ட 
ஒழுங்கல்‌ பிரபஞ்சத்தை அழியாமல்‌ காப்பது தவிர, வேறொன்‌ 
றையும்‌ செய்றெதில்லை என்றும்‌, மேலும்‌ கொல்களும்‌, விப 


சாரங்களும்‌, இருகளும்‌, மோசங்களும்‌, ஃபழிவாங்குதி 
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௮ம்‌, ஓத்துக்கொள்ளப்பட்டவைகளென்றும்‌, கற்பிக்களர்கள்‌. 
இவைகளையும்‌ இவைபோன்ற அசேகத்சை ஸ்தூல மனிதன்‌ 
சாதிக்கவும்‌ழஏ அவைச-ளை ரூபிக்க புஸ்த௫ங்கள்‌ எழுதவும்‌ 
சக்தியுள்ளவனா யிருக்‌இறன்‌; அவைகள்‌ ஸ்திரப்படுத்தப்‌ 
பட்டபோது, இரந்த பொய்கள்‌ அவைகளின்‌ மதிகெட்ட 
- தன்மையிலும்‌, உண்மைகள்‌ இரவில்‌ தோன்றும்‌ 3பப்களாக 
தவிர பார்க்கமுடியாத அவ்வித நிழலிலும்‌ தோன்‌ றகன்றன. 
சுருங்கச்சொல்லில்‌, மீகவும்‌ பொப்யானதை எடுத்துக்கொண்டு 
அதை ஒருபிரமேயமாக ஏற்படுத்தி, ஒருசமத்துள்ளமனிதனைப்‌ 
பார்த்து, இதை “ஸ்‌இரப்படுத்து'” என்றுசொன்னால்‌, உண்மை 
யின்‌ வெளிச்சம்‌ முழுமையும்‌ நிர்ரூரலமாக அவன்‌ அப்படி. 
செய்வான்‌; அனால்‌ ரூபகாரங்களை விலக்‌வைத்து, உன்னு 
டைய சொந்த அறிவினால்‌ அந்த பிரமேயத்தையே யோசித்‌ 
தால்‌, அந்த பொய்யை அதன்‌ குரூபத்தோடு நீ பார்ப்பாய்‌. 
இவைகளிலெல்லாமிருர்து மனிதனானவன்‌ ஆண்டவரிட 
"மிருந்து தான்‌ அடைகிற இந்த இரண்டு மனேசைக்‌இகளையும்‌ 
அர்வினியோகம்‌ செய்யவும்‌ எல்லாவிதத்‌ தீமைகளையும்‌ பொய்‌ 
களையும்‌ ஸ்‌ திரப்படுத்தவும்‌ சக்தியுள்ளவனா யிருக்கறொனென்‌.ற! 
விசதமாகும்‌. எந்த மிருகத்துக்கும்‌ இந்த மனேசைக்திகள்‌ இல்‌ 
லாதபடியினால்‌ எந்த மிருகமும்‌ இதைச்‌ செய்ய முடியாது. 
ஆகையினால்‌, மிருகமானது, அதன்‌ உயிரின்‌ எல்லா ஒழுங்க 
அம்‌, அதன்‌ ஸ்தூல ஆசைக்குச்‌ சேர்ந்த எல்லா அறிவிலும்‌ 
 அிரிறந்திருக்கிறது. மனிதனிடத்தில்‌ விஷயம்‌ அப்படி. அல்ல. 
208. 111. தீமைகளும்‌ போய்களும்‌ ஸ்திரப்படூத்தப்பட்ட 
* போது, மனிதனில்‌ நிலைப்பாடடையதாய்‌, அவனிட ஆசைக்‌. 
கும்‌ உயிருக்கும்‌ சேர்ந்ததாய்‌ விடுகிறது. 
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தீமையும்‌ பொய்யையும்‌ ஸ்‌திரப்படுத்தல்‌ என்பது ஈன்‌ 
மையையும்‌ உண்மையையும்‌ நீக்குதலைப்பார்க்கலும்‌ வேரொ 
ன்றுமில்லை. அவைகள்‌ அ இகரித்தால்‌, இமை ஈன்மையையும்‌, 
பொய்‌ உண்மையையும்‌, நீக்தெ தள்ளுகறெபடியினால்‌ பின்‌ 
கூறியவைகளை அவைகள்‌ தள்ளுன்றன. ஆகையினால்‌ தீமை 
யையும்‌ பொய்யையும்‌ ஸ்‌இிரப்படுத்துதல்‌, சுவர்க்கத்தை சூடு 
இன்றது; ஏனென்றால்‌ எல்லா நன்மையும்‌ உண்மையும்‌ ஆண்ட 
வரிடமிருந்து சுவர்க்கத்தின்‌ மூலமாய்பாய்கறெது ; சுவர்க்கம்‌ 
மூடப்பட்டபோது, மனிதன்‌ காகத்திலும்‌, தன்னுடையதைப்‌ 
போன்ற தீமையும்‌ பொய்யும்‌ அரசாளுகற அங்கே ஒரு கூட்‌ 
டத்திலும்‌ இருக்கிறான்‌; இக்க கரகத்‌ இலிருந்து பின்னிட்டு 
அவனைத்‌ தப்புவிக்க முடியாது. பல தலைமுறைகளாக தங்கள்‌ 
சமயத்தின்‌ பொய்களில்‌ ஸ்‌திரப்பட்டவர்களில்‌ லரோடு பேச 
எனக்கு அருள்செய்யப்பட்டது ; அப்பொழுது உலகத்தில்‌ 
இருந்ததுபோல்‌, இவைகளில்‌ அவர்கள்‌ இருந்ததை நான்‌ 
பார்த்தேன்‌. ஒரு மனிதன்‌ ஸ்திரப்படும்‌ பொருள்கள்‌ எல்லாம்‌ 
அவனிட ஆசையினிடவும்‌ உயிரினிடவும்‌ ஒரு அபின்ன 
மான பாகமாகிறது என்பது இதன்‌ காரணமாஇறது அவை 
கள்‌ அவனிட சித்தமும்‌ புத்தியும்‌ அ௫றெபடியினாலும்‌, இத்த 
மம்‌ புத்தியும்‌ ஒவ்வொருவனிட உயிராஇறெபடி.யினாலும்‌, 
அவைகள்‌ அ௮வனிட அ௮ன்பாகஇன்றன; மனிதனிட உயிருக்கு 
சேர்ந்ததாக அவைகள்‌ ஆகும்போது, அவைகள்‌ அவனிட சரீ 
ரத்திலும்‌, முழுமன திலும்‌ பிரவேடுக்கன்றன. ஆகையினால்‌, 
திமைகளிலும்‌ பொய்களிலும்‌ ஸ்திரப்பட்ட ஒரு மனிதன்‌, 
தலைமுதல்‌ பாதம்‌ வரையில்‌ அ௮வ்விதமா யிருக்கரானென்றும்‌, 
அவன்‌ முழுமையும்‌ அப்படியிருக்கும்போது எந்த விதத்தி 
அம்‌ எதிரிடையான நிலைமைக்கு கொண்டுவரப்பட்டு, ஈரகத்தி 
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லிருந்து இழுக்கப்பட மாட்டானென்றும்‌ விசதமாஇறது, 
.இவைகளிலிருந்தும்‌ இந்தபிரிவில்‌ முன்சொல்லியவைகளிலிருச்‌ 
அம்‌, தீமையின்‌ உற்பத்தி எங்குருக்கிறதென்று அறிந்து 
கொள்ளலாம்‌. 

209. 177. அன்பாகவும்‌ அதனால்‌ உயிராகவமான போ 
ருள்கள்‌, சந்ததியாரில்‌ உடன்‌ பிறந்ததாயிருக்கின்றன. 

மனிதனானவன்‌ தீமையில்‌ பிறந்தருக்திரானென்றும்‌, 
அவன்‌ இதை பெற்3றோர்களிடமிருந்து பிஇிரார்ச்சிதமாய்‌ 
அடைகிறானென்றும்‌ தெரிந்திருக்கெது; சிலர்‌, பெற்றோர்‌ 
களிடமிருந்தல்லாமல்‌, ஆதா மிடமிருந்தூ பெற்றோர்கள்‌ 
மூலமாய்‌ அடைகஇிருனென்று ஈம்புகரார்கள்‌; ஆனால்‌ இது 
ஒரு பிழை. தன்னிட அன்மாவை யடைகிற தன்னிட தகப்ப 
ஞரிடமிருந்து அதை அவன்‌ அடை இனன்‌ , மேலும்‌ அது 
தாயினிடத்தில்‌, சரீரத்தின்‌ உடுக்கப்படிதறது. தகப்ப 
ரிட மிருந்து வரும்‌ வித்து, உயிரின்‌ முதன்மையான அசய 
மாயிருக்கிறது; ஆனால்‌ ௮.து அவன்‌ அன்பின்‌ உருவத்தி 
லிருப்பதால்‌, தகப்பனிடத்தில்‌ இருந்ததுபோல ஒரு ஆசய 
மாயிருக்கறது, ஒவ்வொருவனிட அன்பும்‌, மிந பெரிய 
திலும்‌ சின்னஞ்‌ சிறியதிலும்‌, ஒரேமாதிரி யிருக்கிறது. மேலும்‌ 
ஆதில்‌ படிப்படியாய்‌ அகற மானிட உருவத்தை அடைய 
தர்‌ பிரயத்தன மிருக்றது, அதனால்‌ பரம்பரையானது 
என்று சொல்லப்பட்ட தீமைகள்‌ தகப்பனாரிடத்திலிருர்‌ 
அம்‌, பாட்டன்மார்களிடத்திலிருக்அும்‌, முப்பாட்டன்மார்க 
௭ தொடர்பாய்‌ அவர்களிட சந்தஇகளுக்கு 
கொண் மிபோகப்படுகிறதென்று ஏற்படுஇறது, ஆசைகள்‌ விஷ 
யத்தில்‌, 'வமிசங்களில்‌ அவர்கள்‌ முதல்‌ முன்னோர்களுக்‌ 
குள்‌ ஒரு ஒப்பனையும்‌, குடும்பங்களில்‌ ௮ இக பெரிய ஒப்பனை 
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பும்‌, வீடுகளில்‌ இன்னும்‌ ௮இக பெரிய ஒப்பனையும்‌ இருக்கிற 
படியினால்‌, அனுபவமும்‌ இதை கற்பிக்கிறது. தலைமுறைகள்‌ 
குணங்களால்‌ மாத்திரமல்லாமல்‌, முூகங்களால்‌ கூட விசேஷித்‌ 
தரியப்‌ படும்படியாய்‌ இந்த ஒப்பனையானது அவ்வளவு தெளி 
வாயிருக்கிறது. ஆனால்‌ பெற்றோர்கள்‌ சந்ததியார்‌ தீமைகளை 
நேடிக்கச்‌ செய்தலைப்பற்றி, மனது அதாவது இத்தமும்‌ புத்தி 
யும்‌, சரீரத்துடனும்‌, அதன்‌ அவயவங்களுடனும்‌, அங்கங்க 
ஞடனும்‌ அன்னுவயப்‌ படூவதைப்பற்றி பேசும்போது அதி 
கம்‌ சொல்லப்படும்‌. இங்கே, திமைகள்‌ பெற்ோர்களிட மிருந்து 
தொடர்பாய்‌ வருன்றன வென்றும்‌, மனிதன்‌ பிறப்பிலேயே 
இமையைத்‌ தவிர வேரொன்றுமில்லாத வரையில்‌ ஒன்றின்பின்‌ 
ஒன்றாய்‌ சேர்ப்பதால்‌, அவைகள்‌ அ இகரிக்கன்‌்றனவென்றும்‌, 
தெரியும்படிக்கு இந்த லெ சங்கதிகளை இவ்விடத்தில்‌ எடுத்‌ 
துக்‌ காட்டப்பட்டன. மேலும்‌ இமையின்‌ கொடுமை, ஆத்‌ 
மார்த்த மனத மூடப்படுகிற அளவு அதிகரிக்தெது; எனென்‌ 
ரல்‌, இவ்விதமாக ஸ்தூல மனதுகூட மேலை மூடப்பிற.து. 
சந்ததியாரிடத்தில்‌, ஆண்ட வரிட மிருந்துவரும்‌ சக்தியால்‌ 
இமைகளை பாவங்களாக நீக்குவதால்‌ மாத்திரம்‌ இது சராக்கப்‌ 
படக்கூடும்‌. இதில்‌ தவிர வேறு எந்த வழியிலும்‌ ஆத்‌ 
மார்த்தமன து இறக்கப்படுறெ தில்லை; இக்த வழியால்‌ ஸ்தூல 
மனது அதற்கு ஒத்த உருவத்திற்கு இருப்பப்பகெறஅ- 

970. 17, பரம்பரையானதம்‌ பின்‌ சம்பாதித்ததுமாகிய 
இரண்டூவித தீமைகளும்‌ அவைகளின்‌ போய்களும்‌, ஸ்தால 
மனதில்‌ வசிக்கின்றன. ச்‌ 

ஸ்தூல மனது உருவத்திலும்‌ பிரதிமையிலும்‌ ஒரு உல 
கமாயிருப்பதால்‌, தீமைகளும்‌ அவைகளின்‌ பொய்களும்‌ 
அதில்‌ வ௫க்னெறன; ஆனால்‌ ஆத்மார்த்தமனது உருவத்தி 


2௦0 பதி பசு பாச விளக்கம்‌ 


அம்‌ பிரதிமையிலும்‌ சுவர்க்சமாயிருக்கறது; சுவர்க்கத்தில்‌ 
தீமை வ௫ிக்க முடியாது. அகையினால்‌, ஆக்மார்த்தமனது 
பிறக்கும்போது இறக்கப்படுகற இல்லை. அனால்‌ திறக்கப்படச்‌ 
கூடியதாய்‌ மாத்திரம்‌ இருக்றெது, ஸ்தூல மனது அதன்‌ 
ரூபத்தின்‌ ஓர்‌ பாசத்தை ஸ்தால உலகத்துப்‌ பொருள்களி 
லிருந்து அடைஇந.து) ஆனால்‌ ஆத்மார்த்த மனது ஆத்மார்த்த 
உலகக்அப்‌ பொருள்களிலிருந்து மாத்திரம்‌ அடைந்து, மனி' 
தன்‌ ஒரு மனிதகை சம்தியுள்ளவனாக யிருக்க, அதன்‌ சேர்‌ 
மையில்‌ அண்டவரால்‌ பாதுகாக்கப்பட; எனென்றால்‌, 
அவன்‌ ஒரு பிராணியாக பிறந்திருக்கறான்‌, ஆனல்‌ ஒரு மனித 
ஞாகிறான்‌. ஸ்தூல மனதானது அதைச்‌ சேர்ந்தவைகள்‌ எல்‌ 
லாவற்றோடும்‌ வலது பக்கத்திலிருந்து இடது பக்கத்துக்கு 
சுழற்சியாக வளைந்திருக்கிறது. ஆனால்‌ ஆத்மார்த்தமனது 
இட பக்கத்திலிருந்து வலதபக்கத்துக்கு சுழர்ச்யோக 
வனைந்‌இருக்கிறது. இவ்விதமாக இந்த மனதுகள்‌ பரஸ்பா 
மாய்‌ எதிரிடையான சழ ற்சியிலிருக்க்றன; தீமையானது 
ஸ்தூல மனதில்‌ வ௫க்இன்றது என்பதற்கும்‌, மேலும்‌ அது 
தானே ஆத்மார்த்த மனதுக்கு விரோதமாய்‌ செயல்படுசன்‌ 
றது என்பதற்கும்‌, இது ஓர்‌ அடையாளமா _யிருத்திறது. 
வலதபக்கமிருந்து இடதுபக்கம்‌ இருக்கும்‌ சுழற்சி 3, 
இம்மாதிரியாக நஈரகத்துப்பக்கம்‌ திருப்பப்பட்டிருக்கற௮, 
ஆனல்‌ இட.அபக்கத்திலிருந்து வலது பக்கம்‌ இருக்கும்‌ 
சுழற்சி, மேலே, இம்மாதிரியாக சுவர்க்கம்‌ பக்கம்செல்‌ லுகிறது. 
ஒரு அஷ்ட ஆவி தன்னுடைய சரீரத்தை இட பக்கத்தி 
லிருந்து வலதபக்கத்துக்கு சுழற்றமுடியாமல்‌, வலஅ பக்கத்தி 
லிருந்து இடதபக்கத்துக்கு சுழற்றமுடியும்‌ என்பதிலிருர்தும்‌,. 
அப்படியிருக்க, ஒரு ஈல்ல ஆவி தன்னுடைய சரீரத்தை வலது: 
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பக்கத்திலிருந்து இடது பக்கத்துக்கு கஷ்டத்‌ டனும்‌, இடது 
பக்கத்திலிருக்‌. து வலத பக்கத்துக்கு இலகுவாய்‌ சுழற்றக்கூடு 
மென்பதிலிருந்தும்‌, விஷயம்‌ இப்படியிருக்கநதென்று 
எனக்கு தெரிவிக்கப்பட்டது. சுழற்யொனஅ, மனதுக்கு 
சேர்ந்தவை களாயிருக்கிற உள்ளானவைகளின்‌ பெருக்குகளைத்‌ 
தொடர்கிறது. 

971. தீமைகளும்‌ போய்களும்‌ பேய்த்தனமுள்ளதும்‌ 
நரகத்துக்கு அடூத்ததுமாயிருப்பதாலும்‌, ௩ன்மைகளும்‌ உண்‌ 
மைகளும்‌ தெப்வீகமாகவும்‌ சுவர்க்கத்துக்கு அடூத்ததாகவு 
மிருப்பதாலும்‌, தீமைகளும்‌ போய்கராம்‌ நன்‌ மைகளுக்கும்‌ 
உண்மைகளுக்கும்‌ முழு எதிரிடையிலிருக்கின்றன. 

இமையும்‌ ஈன்மையும்‌, அதனுடன்‌ தீமையின்‌ பொய்யும்‌ 
ஈன்மையின்‌ உண்மையும்‌ எதிரிடையானவைகளென்‌ ற, 
அதைக்‌ கேட்கும்‌ போது ஒவ்வொருவனும்‌ ஒத்துக்கொள்ளு 
இரான்‌; தீமையானது அவர்களுடைய ஐம்புலன்களை, முக்கிய 
மாய்‌ பார்வையையும்‌ செவியையும்‌, இவ்விதமாக இந்தனைகளை 
யும்‌, அவர்கள்‌ உணர்ச்சிகளையும்‌, சந்தோஷப்படுத்துறெபடியி 
னால்‌, இமையிலுள்ளவர்கள்‌, தீமையானது நல்லதென்பதைத்‌ 
தவிர வேறுவிதமாய்‌ உணராதபடியினாலும்‌, அதனால்‌ அறியாத 
படியிலைம்‌, தமையும்‌ ஈன்மையும்‌ நிஜமாகவே எதிரிடை 
யானவைகளென்று அவர்கள்‌ ஓத்துக்கொள்ளுவிறார்கள்‌ வ 
ஆனால்‌ அவர்கள்‌ இமையிலிருக்கும்போது, ௮ தன்‌ சந்தோ 
ஷத்தால்‌ சலனப்பட்‌௫) தீமையானது ஈல்லதென்றும்‌, ஈன்மை 
யானது தீமையென்றும்‌ சொல்லுஇரர்கள்‌. ஒர்‌ உதாரணம்‌ 
கூறலாம்‌. தனக்கு நினைக்கவும்‌ இமை செய்யவும்‌ இருக்கும்‌ 
சுதந்தரத்தை துர்வினியோகம்‌ செய்யப்பட்டவன்‌, இதை 


சுதந்தரம்‌ என்று சொல்லுறான்‌. அதற்கு எதிரிடை. 
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யானதை அதாவது சுயமாய்‌ . ஈன்மையாயிருப்பதை ஈன்‌ 
மை என்று நினைத்தலை அடிமைத்தனம்‌ என்று சொல்லு 
கருன்‌; அப்படியிருந்தாலும்‌ பின்கூறியது உண்மையில்‌ 
சுதந்தரமாகவும்‌, ஆனால்‌ மூன்‌ கூறியது அடிமைத்தனமாக 
வும்‌ இருக்கிறது, விபசாரத்தை விரும்பப்பட்டவன்‌ விப 
சாரம்‌ செய்தல்‌ சுதந்தரம்‌ என்றும்‌, அதைச்செய்ய விடாதது 
அடிமைத்தனம்‌ என்றும்‌ சொல்லுறான்‌; எனென்றால்‌, 
அவனுக்கு விரகதாபம்‌ இதமானதாயிருக்கறது. கற்புடமை 
அகிதமாயிருக்கிறது. தன்னைத்தானே கேஇத்தலிலிருந்து 
அசசாளும்‌ அசையிலிருக்கப்பட்டவன்‌, அந்த ஆசையில்‌? 
எல்லாவித இதர இன்பங்களுக்கும்‌ 'மற்பட்ட வாழ்வின்‌ இன்‌ 
பத்தை உணருகிறான்‌; ஆகையினால்‌ அந்த ஆசைக்கு சேர்ந்த 
வைகளை எல்லாம்‌ ஈல்லதென்றும்‌, அதற்கு விசோதமானதை 
திமை என்றும்‌ சொல்லுறான்‌. அப்படியிருந்தா லும்‌,எ இரிடை 
யானது தான்‌ உண்மையானது, ஓவ்வொரு இதர தீமையுட 
னும்‌ விஷயம்‌ அம்மாதிரியே யிருக்கிறது, ஆகையினால்‌, தீமை 
யும்‌ நன்மையும்‌ எதிரிடையானவைகளென்ற ஒவ்வொருவ 
னும்‌ ஒத்துக்கொண்டாலும்‌, தீமைகளிலே இருக்கப்பட்டவர்‌ 
கள்‌ இந்த எதிரிடையைப்பற்றி தப்பிதமான அபிப்பிராயத்தை 
வளர்க்இரார்கள்‌; ஈன்மையிலிருக்கப்பட்டவர்கள்‌ மாத்திரம்‌ 
"உண்மையான அபிப்பிராயத்தை கொள்ளுகிறார்கள்‌. தீமையி 
லிருக்கும்போது எவனும்‌ ஈன்மையைப்‌ பார்க்க முடியாது, 
ஆனால்‌ நன்மையில்‌ இருக்கப்பட்டவன்‌ தீமையைப்‌ பார்க்க 
சக்இயுள்ளவனா யிருக்‌இறான்‌. தீமை என்பது ழே குகையி 
லிருப்பது போலும்‌, நன்மை என்பது மேலே மலையின்மேல்‌ 


இருப்பதுபோலு மிருக்கிறது. 
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272. தீமையின்‌ சுபாவம்‌ என்னவென்றும்‌, ௮து ஈன்‌ 
மைக்கு முழுமையும்‌ எதிரிடையாயிருக்கெதென்றும்‌, ௮: 
கருக்கு தெரியாதபடியினாலும்‌, அ.து தெரிந்திருக்க வேண்டி 
யது ஆவூயகமானபடியினாலும்‌, அந்த விஷயமானது பின்‌ 
வரும்‌ ஒழுங்கில்‌ சொல்லப்படும்‌. 1. தஇிமைகளிலும்‌, அதி 
லிருந்து பொய்களிலும்‌ இருக்கும்‌ ஸ்தூல மனது நரகத்தின்‌ 
ஓர்‌ உருவமாகவும்‌ பிரதிமையாகவு மிருக்இறது. 2. நரகத்‌ 
தின்‌ ஒரு உருவமாகவும்‌ பிரதிமையாகவு. மிருக்கும்‌ ஸ்தூல 
மனத) மூன்று! படி.களால்‌ இறங்குகிறது. -8,  நரகதஇன்‌ ஓர்‌ 
உருவமாகவும்‌ பிரதிமையாகவும்‌ இருக்கிற ஸ்‌.தால மன தின்‌ 
மூன்று படி.கள்‌, சுவர்க்கத்தின்‌ உருவமாகவும்‌ பிரதிமையாக 
வும்‌ யிருக்றெ ஆத்மார்த்த மனதின்‌ மூன்று படிகளுக்கும்‌ 
எஇரிடையாமிருக்கன்றன. 4. நரகமாயிருக்றெ ஸ்தூல 
மனது சுவர்க்கமாயிருக்கிற ஆத்மார்த்த மனதுக்கு முழு 
விரோதத்திலிருக்கிற த. 

978. 1. தீமைகளிலும்‌ அதிலிருந்து போய்களிலம்‌ 
இருக்கப்பட்ட ஸ்தூல மனது, நரகத்தின்‌ ஓர்‌ உருவமாகவம்‌ 
பிரதிமைபாகவு மிருக்கிறகு. 

மனிதனிடத்தில்‌ ஸ்தூல மனது அதின்‌ இடமான உரு 
வத்‌இல்‌ என்னவென்றும்‌, அந்த மனது அதன்‌ மூலகாரணத்‌ 
இல்‌ இருக்கப்பட்ட மூளைகளில்‌ இரு உலகத்து பொருள்களி 
லிருந்து இழைக்கப்பட்ட அதன்‌ சொந்த. உருவத்தில்‌ ௮தன்‌ 
சுபாவம்‌ என்னவென்றும்‌ இங்கே விவரிக்க முடியாது. மன 
னிடவும்‌ சரீரத்தினிடவும்‌ அன்‌ ணயத்தைப்பற்றி பேசுற. 
கால்‌, அந்த உருவத்தைப்‌ பற்றிய சாமானிய அபிப்பிராயம்‌ 
பின்‌ வருவதில்‌ சொல்லப்படும்‌. உணர்ச்சிகளும்‌, சிந்தனைகளும்‌, 
எண்ணகஙளும்‌, சங்கல்பங்களும்‌, அவைகளுநக்குச்‌ சேர்ந்தவை. 
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களும்‌ வெளிப்படுத்தப்படுகிற நிலைகளும்‌, அதன்‌ மாறுதல்‌ 
“களும்‌ சம்பந்தப்பட்டவரையில்‌ ௮தன்‌ உருவம்‌ விஷயத்தில்‌ 
சிலது மட்டும்‌ இங்கே காம்‌ சொல்லுவோம்‌; ஏனென்றால்‌, 
திமைகளிலும்‌, அதிலிருந்து பொய்களிலும்‌ இருக்கப்பட்ட 
ஸ்தூல மனது, இந்த நிலைகளுக்கும்‌ மாறுதல்களுக்கும்‌ சம்‌ 
பந்தப்பட்டவரையில்‌ ஈரகத்தின்‌ உருவமாகவும்‌ பிரதிமை 
யாகவு மிருக்கிறது. இந்த உருவமான. ஒரு கெட்டியான 
உருவத்தை விசேடியமாகக்‌ கருதுதறது, ஏனென்றால்‌ 
கண்ணில்லாமல்‌ பார்வையும்‌, காது இல்லாமல்‌ கேள்வி 
யும்‌ கடையாததுபோல்‌, தன்‌ பதார்த்தமாயிருக்கிற ஒரு 
கெட்டியான உருவ மில்லாமல்‌ நிலைமையின்‌ மாறுதல்கள்‌ 
கிடையாது. ஸ்தூல மனது நரகத்தை ஓத்திருக்கச்‌ செய்ற 
உருவம்‌ அல்லது பிரதிமை விஷயத்தை விவகரிக்குங்கால்‌, 
இந்த மனதின்‌ சாமானிய நிலைமையிலிருக்‌இற அரசாளும்‌ 
அன்பும்‌ அதன்‌ மோகங்களும்‌, பேயானது நரகத்‌ திலிருப்பது 
போலும்‌, அந்தஅரசாளும்‌ ஆசையிலிருந்து உண்டாஇற பொய்‌ 
யான இந்தனைகள்‌ அந்த பேயின்‌ கூட்டம்‌ போலும்‌ இருக்கும்‌ 
படியாக, அந்த உருவமும்‌ பிரதிமையுமிருக்கறது; பேய்‌ 
என்பதினாலும்‌ அதன்‌ கூட்டமென்பதினாலும்‌ வேதத்தில்‌ 
வேறொன்றும்‌ அர்த்தம்‌ கொள்ளப்படுகிறதில்லை. விஷயங்கள்‌ 
ஒரே மாதிரியிருக்கன்றன. ஏனென்றால்‌, நாகத்தில்‌, தன்‌ 
னையே நேட௫ப்பதிலிருந்து அரசாள வேண்டுமென்ற ஆசையா 
-னது ஆட்சிசெய்யும்‌ ௮ன்பாயிருக்கறது; இதை அங்கே பேய்‌ 
என்று! சொல்லுகிறார்கள்‌; பொய்யைச்சேர்ந்த ஆசைகளும்‌, 
அந்த அன்பில்‌ உண்டாகும்‌ இந்தனைகளும்‌ அதன்‌ கூட்டங்‌ 
களாயிருக்கன்றன. ஒரு வகுப்பின்‌ குறிப்பான பேதங்க 
.ஞூக்கு சமமான வித்தியாசங்களோடு, நரகத்தின்‌ ஒவ்வொரு 
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கூட்டத்திலும்‌ அதேமாதிரி யிருக்கிறது. இமைகளிலும்‌ இவ்‌ 
விகமாக பொய்களிலும்‌, இருக்கிற ஸ்தால மனது; அதைப்‌ 
போன்ற உருவத்தில்‌ இருக்கது. அதனால்‌ இவ்வித ஈடத்‌ 
தையுள்ள ஸ்‌.தால மனிதன்‌ இறந்த பிறகு, தன்னைப்போன்ற 
நரகத்து கூட்டத்திற்கு வந்து சேர்ந்து, பிறகு எல்லாவிஷயத்தி 
௮ம்‌ அத னுடன்‌ ஒன்‌ றபட்டு செயல்படுகிறான்‌; ஏனென்றால்‌ 
அவன்‌ தன்‌ சொந்த உருவத்திற்கு, அதாவது அவன்‌ சொந்த 
மன இன்‌ நிலைமைகளுக்கு வருகிறான்‌. பேய்‌ என்று சொல்லப்‌ 
பட்ட மூன்கூறிய ஆசைக்குத்‌ தாழ்ந்த சாத்தான்‌ என்றுசொல்‌ 
லப்பட்ட இன்னொரு ஆசைகூட இருக்கிறது; இது பிறரிட 
சொத்தை எல்லாவித தீமையான வழியிலும்‌ அடையவேண்டு 
மென்ற ஆசை. சூதான துரோகங்களும்‌ சூழ்ச்சிகளும்‌ ஆதன்‌ 
'கூட்டமாயிருக்கன்றன. இந்த நரகத்‌இலிருக்கப்பட்டவர்கள்‌ 
சாதாரணமாய்‌ சாத்தான்கள்‌ என்று சொல்லப்படுஇிருர்கள்‌, 
முன்கூறிய நரசுத்‌ இலிருக்கப்பட்டவர்கள்‌ சாதாரணமாய்‌ 
பேய்கள்‌ என்று சொல்லப்படவெருர்கள்‌. ஆங்கே கள்ளத்தன 
-மரய்‌ ஈடக்காதவர்கள்‌ தங்களிட பெயரை மறுக்இறதில்லை. 
இதனால்‌ தான்‌ ஈரகங்களை ஒருமிக்க எடுத்துக்கொண்டு பேசுங்‌ 
கால்‌, அவைகளைப்‌ பேய்‌ என்றும்‌ சாத்தான்‌ என்றும்‌ 
. சொல்லப்படுஇன்றது. எல்லா சுவர்க்கங்களும்‌, சுவர்க்கத்‌ 
துக்கு அடுத்ததென்றும்‌ ஆத்மார்த்தமானதென்றும்‌, இரண்டு 
இசாச்சியங்களாக இரண்டு ஆசைகளுக்குத்‌ தக்கபடி. வசை 
யறுக்கப்பட்டி ருுகின்றன வென்பதும்‌; பேய்‌ சம்பந்தமான 
, நரகம்‌ எதிரானதாக சுவர்க்க இசாச்சியத்துக்கு ஒத்துப்‌ 
போூறதென்பதும்‌, சாத்தானைச்‌ சேர்ந்த நரகம்‌ எதிரான 
தாக ஆத்மார்த்த இராச்யெத்துக்கு ஒத்துப்போகிறதென்‌ ்‌ 


,பதும்‌, இந்த இரண்டு ஆசைகளுக்கும்‌ தக்கபடி அந்த 
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இரண்டு நரகங்களும்‌ சாதாரணமாய்‌ ஏன்‌ வேறு வேரானதா 
யிருக்கிறது என்பதற்கு$ காரணமாயிருக்கிறது. சுவர்க்கங்‌ 
கள்‌ சுவர்க்கததுக்கு அடுத்ததும்‌, அஆகத்மார்த்தமானதுமான 
இரண்டு இராச்சியங்களாக விசேஷித்தறியப்படுன்றன என்‌ 
பது சுவர்க்கமும்‌ நரகமும்‌ எனும்‌ நாலில்‌ (26 முதல்‌ 28 
பிரிவுகள்‌ வரையில்‌) காணலாம்‌. ஸ்தூல மனது மேற்கூறிய 
படி. உருவத்தில்‌ ஏன்‌ கரகமாயிருக்கிறது வன்பதற்கு காரணம்‌, 
எல்லாளூக்கும உருவமும்‌ மிகப்‌ பெரியதிலும்‌ சின்னஞ்‌ சிறிய 
திலும்‌ ஒர தன்மையானதா யிருக்கிறதென்பதாயிருக்கிற ௮. 
அதனால்தான்‌, சுவர்க்கமும்‌ ஈரகமும்‌ எனும்‌ நாலில்‌ (91வது 
பிரிவுமுதல்‌ 58வது பிரிவு வரையில்‌) காண்பிக்‌ஈப்பட்டபடி, 
ஒவ்வொரு வானோனும்‌ குறைந்த உருவத்தில்‌ சுவர்க்‌ தமாயிரு£ 
இரான்‌. இதிலிருந்து, பேயாக அல்லது சாத்தானா£ இருக்‌ 
இற ஒவ்வொரு மனிதனும்‌ அல்லதூ அவியும்‌ சூறைந்த உரு 
வத்தில்‌ ஈரகமாயிருக்கறா னென்பதுகூட எற்ப$தறது. 

214. 11. நரகத்தின்‌ உருவம்‌ அல்லது பிரதிமையா 
யிருக்கிற ஸ்தூல மனது, மூன்றுபடிகள்‌ மூலமாய்‌ இறங்கு 
கின்றது. 

எல்லா பொருள்களிலும்‌, மிசப்‌ பெரியதிலும்‌, சின்னஞ்‌ 
சிறியதிலும்‌, உயரத்தைச்சேர்ச்த படிகளென்றும்‌ அல்லது; ௮2 
லத்தைச்சேர்ந்த படிகளென்றும்‌ இருவைப்‌ படியள்‌ இருக்‌ 
இன்றன வென்பதை மேலே (222 முதல்‌ 229 வரையிலுள்ள 
பிரிவுகளில்‌) பார்க்கலாம்‌. அகன்‌ மிக பெமியதிலும்‌ சின்னஞ்‌ 
சிறியதிலும்‌, ஸ்தால மனதுக்கும்‌ விஷபம்‌ அம்மாதிரி யிருக்‌ 

கிறது. உயாத்தைச்சேர்ந்த நிலைகள்‌ இங்கே கருதப்படகன்‌ 
றன. அறிவுடைமை சுதந்திரமாகிய ௮தன்‌ இரண்டு மனே 
அக்திகளிலிருந்தும்‌ ஸ்தால மனது மூன்ற௮ுபடிகள்‌ மூலமாய்‌ 


ஹா 
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ஏறவும்‌, மூன்றுபடிகள்‌ மூலமாய்‌ இறஸ்கவும்‌ கூடும்‌. அது 
நன்மைகள்‌ மூலமாயும்‌ உண்மைகள்‌ மூலமாயும்‌ ஏறுகிறது. 
இமைகள்‌ மூலமாயும்‌ பொய்கள்‌ மூ£லமாயும்‌ இறங்குகிறது 5 
அது ஏறும்போது, நரகத்துக்கு சாயும்‌ அதிகம்‌ தாழ்ந்த படி. 
கள்‌ கூரடப்படுதன்றன, ௮.து இறக்கும்போது சுவர்க்கத்துக்கு 
சாயும்‌ ௮திகம்‌ உயர்ந்த படிகள்‌ மூடப்படுகின்றன. அவை 
கள்‌ எதிர்தாக்கும்‌ நிலைமையிலிருப்பதால்‌, இது நேரிடுகிறது. 
௮.தஇிகம்‌ உயர்ந்ததும்‌ அதிகம்‌ தாழ்ந்ததுமான இந்த மூன்று 
படிகளும்‌ மனிதனில்‌ இளம்பிராயம்‌ ஆரம்பத்தில்‌ இறக்கப்படு 
இறதுமில்லை, கூடப்படுகிறதுமில்லை; ஏனென்றால்‌, அவனுக்கு. 
அப்பொழுது நன்மையும்‌, உண்மையும்‌, மேலும்‌ தீமையும்‌ 
பொய்யும்‌ தெரியாது. அனால்‌, அவன்‌ ஏதாவது ஒன்றை. 
ஏற்றுக்கொள்வதற்கு தக்கபடி, எதோ ஒரு பாகத்தில்‌ படிகள்‌ 
இறக்கப்பகிறது அல்லது மூடப்படுகிறது. ஈரகம்‌ பக்கம்‌ 
அவைகள்‌ திறக்கப்பட்டபோது, சித்தத்தைச்‌ சேர்ந்த அரசா 
ளும்‌ ஆசை, மிகவும்‌ உயர்க்த அல்லது மிகவும்‌ உள்ளுக்குள்‌ 
ளான இடத்தை அ௮டை$றது; அந்த அன்பிலிருந்து வரும்‌, 
புத்திக்குச்‌ சேர்ந்த பொய்யை குறித்த இந்தனை இரண்டாவது 
அல்லது நடு இடத்தை அடைகிறது; சிந்தனையின்‌ மூ£லமாய்‌ 
அன்பினிடவும்‌, புத்தியின்‌ மூலமாய சத்தத்தினிடவும்‌, தீர்மா 
னம்‌ மிகவும்‌ தாழ்ந்த இடத்தை அடைகிறது. நிஜமாகவே, 
அவைகள்‌ முடிவு, காரணம்‌, காரியமாக அல்லது முதல்‌, நடு 
அல்லது இறுதி முடிவாக ஒழுங்காக நிற்பதால்‌, மேலே உய 
ரத்தைச்‌ சேர்ந்த நிலைகளைப்பற்றி கூறியதைப்போல இவ்வி 
டத்திலும்‌ விஷயம்‌ அம்மாதிரியே யிருக்கிறது. இந்த படிகள்‌ 
சரீரம்‌ பக்கம்‌ இறங்குகின்றன; ஆகையினால்‌, ௮வைகள்‌ இறவ 
கும்போது தடி.த்ததாய்‌, ஜடமானதும்‌ சரீரமுள்ளதாயு மாகன்‌ 
17 
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ன. வேதத்திலிருக்கும்‌ இரண்டாவது படியிலுள்ள உண்‌ 
மைகள்‌ அதை உருவாக்க உபயோகப்படுத்தப்படும்‌ பட்சத்‌ 
தில்‌, இந்த உண்மைகள்‌ தீமையைச்‌ செய்ய விரும்புற முதல்‌ 
படியிலிருந்து பொய்ப்பிக்கப்பட்டு, வேலைக்காரர்களாலவும்‌ 
அடிமைகளாகவு மாகன்றன. தீமையைச்‌ செய்ய விரும்புகிற 
வர்கள்‌, அகாவது தங்கள்‌ ஸ்தால மனத உருவத்தில்‌ ஈரகமா 
யிருக்கறெவர்கள்‌ விஷயத்தில்‌, வேதத்திலிருக்கும்‌ திருச்சபை 
யின்‌ உண்மைகள்‌ என்னவா௫இன்றன என்பது இதிலிருந்து 
அறிந்து கொள்ளலாம்‌; நரகமாயிருக்கெற ஸ்‌.தால மனதில்‌ 
அரசாளும்‌ தீமையைக்கோரும்‌ அன்பு, மேற்கூறியபடி, பேயாக 
யிருக்கிறதின்‌ பொருட்டு, அவைகள்‌ பேய்க்கு கருவிகளாக 
'உபயோகப்படுகிறபடியினால்‌, அசுத்தப்படுத்தபடுசன்றன. 

275. 111. நரகத்தினிட உருவமாகவும்‌ பிரதிமையாகவு 
மிருக்கிற ஸ்தூல மனதின்‌ மூன்றுபடிகள்‌, சுவர்க்கத்தின்‌ ௨௫ 
வமாகவும்‌ பிரதிமையாகவுமிருக்கிற ஆத்மார்த்த மனதின்‌ 
மூன்று படிகளுக்கு எதிரிடையாயிருக்கின்றன. ்‌ 

ஸ்தூல மானதென்றும்‌ சூக்குமமானதென்றும்‌, அதி 
சூக்குமமானதென்றும்‌ சொல்லப்பட்ட மனதின்‌ மூன்று 
நிலைகள்‌ இருக்கன்றனவென்றும்‌, இந்த நிலைகளால்‌ அமைச்‌ 
திருந்த மானிட மனது சுவர்க்கத்தை எ$தர்‌ பார்க்கெறதென்‌ 
அம்‌, அவ்விடம்‌ திரும்புிற தென்றும்‌, மேலே காண்பிக்கப்பட்‌ 
ட. ஆகையினால்‌ ஸ்‌தால மனது தீமே பார்த்து ஈரகத்துக்குத்‌ 
திரும்பும்போது, அம்மாதிரியே மூன்றுபடிகளால்‌ உண்டாக்‌ 
கப்பட்டிருக்கிறதென்றும்‌, அதன்‌ ஒவ்வொருபடியும்‌, சுவர்க்‌ 
கமாயிருக்கிற மனதின்‌ ஒருபடிக்கு எஇரிடையா யிருக்கெ 
தென்றும்‌ அறிந்து கொள்ளலாம்‌, மூன்று சுவர்க்கங்கள்‌ இருக்‌ 
கின்றனவென்பதம்‌, இவைகள்‌ உயரத்தைச்சேர்ந்த மூன்றுபடி 
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களுக்குத்‌ தக்கபடி வேறுவேறானதாயிருக்கன்றன வென்பதும்‌, 
மூன்று நரகங்கள்‌ இருக்கின்றன வென்பதும்‌,இவைகளும்‌ கூட 
உயரத்தை அல்லது ஆழுத்தைச்சேர்ந்த மூன்றுபடி களுக்குத்‌ 
தக்கபடி. வேறானதாயிருக்கன்றன வென்பதும்‌, ஈரகல்கள்‌ 
ஒவ்வொரு விஷயத்திலும்‌ சுவர்க்கங்களுக்கு எதிரிடையாயிருக்‌ 
கின்றன வென்பலதும்‌, மேலும்‌ மிகவும்‌ தாழ்ந்த ஈரகமான.து 
மிகவும்‌ உயர்ந்த சுவர்க்கத்துக்கு எதிரிடையா யிருக்கன்‌ 
தென்பதும்‌, மத்திய ஈரகமானத மத்திய சுவர்க்கத்துக்கு எதி 
ரிடையாயிருக்கன்ற தென்பதும்‌, மிகவும்‌ உயர்ந்த ரகமான த 
இறுதியான சுவர்க்கத்துக்கு எதிரிடையாயிருக்கன்ற தென்‌ 
பனுமாகிய சூக்கும உலகத்தில்‌ பார்க்கப்பட்ட பொருள்கஸி 
லிருந்து ௮௮௫ அப்படியிருக்கெதென்று எனக்கு விசதமான. 
நரகத்தின்‌ உருவமாயிருக்கற ஸ்தூல மனதுக்கு விஷயம்‌ ௮ம்‌ 
மாதிரியே யிருக்றெ; எனென்றால்‌, சூக்கும ரூபங்கள்‌ மிகப்‌ 
பெரியதிலும்‌ சின்னஞ்‌ சிறியதிலும்‌ ஒசே தன்மையா யிருக்கன்‌ 
ன.அ௮வைகளின்‌ அன்புகள்‌ இம்மாதிரியாக எதிரிடையாயிருக்‌ 
கன்றபடியினால்‌ சுவர்க்கழும்‌ ஈரகமும்‌௮வ்வித எஇரிடையா 
யிருக்கின்றன ந; ஆண்டவரிடத்து அன்பு பாராட்டலும்‌ ௮தி 
லிருந்து அயலானை நகேித்தலும்‌, சுவர்க்கங்களின்‌ உள்ளுக்‌ 
குள்ளான நில்யாகின்றன. ஆனால்‌ தன்னையும்‌ உலகத்தையும்‌ 
நேசித்தல்‌, நரகங்களில்‌ உள்ளுக்குள்ளான நிலையான்‌ றன. 
தங்களிட சொந்த அன்புகளிலிருக்து ஞானமும்‌ புத்தியும்‌ 
சுவர்க்கள்களில்‌ மத்திய படியை உண்டாக்குன்றன, ஆனால்‌ 
தங்களிட அஆசைகளினாலே ஞானத்தைப்போன்றும்‌ புத்தி 
யைப்போன்றும்‌ தோன்றுகிற மூடத்தனமும்‌ பைத்தியமும்‌ 
ஈரகங்களில்‌ மத்திய நிலையாகன்றன. ஞாபகத்தில்‌ அறிவாக - 


வைக்கப்பட்டு ௮ல்லது சரீரத்தில்‌ செயல்களாக தீர்மானிக்‌ 
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கப்படும்‌ அவைகளின்‌ இரண்டு நிலைகளிலிருந்தும்‌ உண்டா 
ரும்‌ தீர்மானங்கள்‌, சுவர்க்கங்களில்‌ கடைசியான அல்லது 
இறுதியான நிலையா௫ன்றன. அறிவாக அல்லது செயல்க 
ளாக ஆற அவைகளின்‌ இரண்டு நிலைகளிலிருந்தும்‌ உண்டா 
கும்‌ தீர்மானங்கள்‌ ஈரகங்களில்‌ மிகவும்‌ புறம்பான நிலையான்‌ 
றன. 

சுவர்க்கத்தைச்‌ சேர்ந்த ஈன்மைகளும்‌ உண்மைகளும்‌, 
தீமைகளாகவும்‌ பொய்களாகவும்‌, இம்மாதிரியாக ஈரகங்களில்‌ 
அவைகளின்‌ எதிரிடைகளாக எப்படி திருப்பப்படுகின்றன 
வென்பது இந்த அனுபவத்தால்‌ விசதமாகறது. சுவர்க்கத்தி 
லிருந்து நரகத்துக்கு ஒரு தெய்வீக உண்மையான சென்ற 
தாகவும்‌, ௮து இறங்கும்போ௮ படி ப்படியாய்‌ பொய்யாகவும்‌, 
மிகவும்‌ தாழ்ந்த நரகத்தில்‌ உண்மையின்‌ எதிரிடையானதாக 
இிருத்தமாய்‌ மாற்றப்பட்டதென்றும்‌, சான்‌ கேள்விப்பட்‌ 
டிருக்கறேன்‌. நிலைகளுக்குத்‌ தக்கபடி நரகங்கள்‌, எல்லா 
நன்மைகள்‌ விஷயத்திலும்‌ உண்மைகள்‌ விஷயத்திலும்‌, சுவர்க்‌ 
கங்களுக்கு எதிரிடையில்‌ இருக்கின்றன வென்றும்‌, இவை 
கள்‌ தலைழோ யிருக்கப்பட்ட உருவங்களில்‌ பாய்வதினால்‌ 
இீமைகளாகவும்‌ பொய்களாகவும்‌ திருப்பப்படுகின்றன வென்‌ 
அம்‌, இதிலிருந்து தெளிவானது. உள்ளே பாய்வதெல்லாம்‌, 
ஏற்றுக்கொள்ளும்‌ உருவங்களுக்கும்‌, அவைகளின்‌ நிலைமைக 
ளுக்கும்‌ தக்கபடி அறிந்‌ துகொள்ளப்பட்டு, உணரப்படுகிற 
தென்று நன்றாய்‌ தெரிந்திருக்கறது. எதரிடையானதாக இப்‌ 
படி. மாறுதல்‌, இந்த ௮னுபவத்திலிருந்து கூட எனக்கு விசத 
மானது. சுவர்க்கங்களுக்கு ஒப்பீடாய்‌, நரகங்கள்‌ இருக்‌ 
கப்பட்ட இடத்தை நான்‌ பார்க்க அருள்‌ செய்யப்பட்ட. 


அங்கே யிருந்தவர்கள்‌ தங்கள்‌ தலைகள்‌ ழோகவும்‌, பாதங்கள்‌ 
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மேலாகவும்‌ புறட்டப்பட்டிருப்பதாகத்‌ தோன்‌ திஞார்கள்‌ 5; 
ஆனால்‌, அப்படியிருந்தும்‌ பூகோளத்துக்கு எ திர்பக்கத்திலிருப்‌ 
பவர்கள்‌ விஷபத்தில்போல்‌, அவர்களுக்கு தாங்கள்‌ நேர்மையா 
யிருப்பதாகத்‌ தோன்றுகிறதென்று சொல்லப்பட்ட. இக்த 
சோதனை செய்த ரூபகாரங்களிலிருந்து, உருவத்திலும்‌ பிரதி 
மையிலும்‌ ஈரகமாயிருக்கெ ஸ்தூல மனதின்‌ மூன்று அக்தஸ்‌ 
கள்‌, உருவத்திலும்‌ பிரதிமையிலும்‌ சுவர்க்கமாயிருக்கிற 
ஆத்மார்த்த மனதின்‌ மூன்று அந்தஸ்‌ துகளுக்கும்‌ எ இரிடையா 
யிருக்கன்‌்றன வென்று அறிந்து கொள்ளலாம்‌. 

976. 177. நரகமாயிருக்கிற ஸ்தூல மனது, சுவர்க்கமா 
யிருக்கிற ஆத்மார்த்த மனதுக்கு முழுதும்‌ எதிரிடையானதா 
பிருக்கிறது. 

அன்புகள்‌ எதிரிடையாயிருக்கும்போது, உணர்ச்சிக்கு 
சேர்ந்தவைகளெல்லாம்‌, ௭ திரிடை யானவைகளாஇன்றன. 
ஏனென்றால்‌ மனிதனிட உயிசேயாகிய அன்பிலிருந்து, மற்ற 
எல்லா பொருள்களும்‌, அவைகளின்‌ உற்பத்தி ஸ்தானத்தி 
லிருந்து சிற்றாறுகள்‌ போல்‌ பாய்சன்றன ; அவ்வித உற்பத்தி 
ஸ்தானத்திலிருந்து வராத பொருள்கள்‌,ஸ்‌தூலமன தில்‌,௮ திலி 
ருந்து வரப்பட்டவைகளிலிருந்து பிரிந்து போகின்றன. அதன்‌ 
அரசாளும்‌ அன்பிலிருந்து வரப்பட்டவைகள்‌, மத்தியிலிருக்‌ 
இன்றன, மற்றவைகள்‌ ஒரங்களிலிருக்கின்‌ றன. இவைகள்‌ 
வேதத்திலிருக்கும்‌ திருச்சபையின்‌ உண்மைகளாயிருந்தால்‌, 
மத்தியிலிருந்து தூரமாய்‌ ஓரங்களுக்கு தள்ளப்பட்டு, கடை 
யில்‌ நிர்கூரலமாக்கப்படுகன்றன? அப்பொழுது, மனிதன்‌, அதா 
வது ஸ்தால மனத, இமையை நன்மையாக அறிந்து கொண்டு 
பொய்யை உண்மையாக காண்டுறது $) தலை£ழோயும்‌ விஷயம்‌ 
அப்படியே யிருக்கிறது. இந்த காரணத்தினால்‌ துஷ்டத்தனம்‌ 
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'ஞானமாகவும்‌, பைத்தியம்‌ விவேகமாகவும்‌, தந்திரம்‌ புத்தியாக 
வும்‌, இமையான வித்தைகள்‌ மேதாவிகளின்‌ கற்பனைகளென்றும்‌ 
அவன்‌ ஈம்புகிறான்‌ ற அப்பொழுது கூட; திருச்சபையைச்‌ 
சேர்ந்ததும்‌, அர்ச்சனையைச்‌ சேர்ந்ததுமான தெய்வீகமான 
தும்‌, சுவர்க்கத்துக்கு அடுத்த பொருள்களை ஒன்றுக்கும்‌ உத 
'வாததென்று மதித்து, சரீரத்தை அடுத்ததும்‌ உலக சம்பந்த 
'மானபொருள்களை மிகவும்‌ விலை உயர்ந்ததாக நினைக்கிறான்‌.இம்‌ 
மாதிரியாக, தன்னிட உயிரின்‌ நிலமையை அவன்‌ தலைகீழாய்‌ 
தருப்புகரான்‌; தலைக்குச்‌ சேர்ந்ததை அவன்‌ உள்ளங்காலாக 
'செய்து, ௮.இன்‌ பேரில்‌ மிதித்து போடுகிறான்‌; உள்ளங்காலக்கு, 
'சேர்ந்ததை, தலைக்கு உயர்த்துகிறான்‌. ஆகையினால்‌, மனிதன்‌ 
உயிசோடிருப்பதை விட்டு, இறர்தவனாகிறான்‌. எவனிட மனது 
'சுவர்க்கமாயிருக்கிறதோ, அவன்‌ உயிரோடிருக்கறானென்றும்‌,. 
“எவனிடமனது நரகமாயிருக்கிறதோ, ௮வன்‌ இறந்தவனென்‌ 
றும்‌ சொல்லப்பருன்‌. 
ஸ்தூல மனதின்‌ மூன்று நிலைகளுக்கு சேர்ந்த எல்லா 
"பொருள்களும்‌, சரீரத்தால்‌ சேய்யப்பட்ட வேலைகளில்‌ சேர்த்து 
'கொள்ளப்டட்டி ருக்கின்றன. 
217. இந்த பாகத்தில்‌ சொல்லப்பட்ட அந்தஸ்து 
களைக்‌ குறித்த அறிவு, மனதின்‌ அதாவது ஒரு மனிதனிட 
தத்தத்‌ இனிடவும்‌ புத்தியினிடவும்‌ எல்லா பொருள்களும்‌, 
'அவனிட இயக்கங்களிலும்‌ அல்லது வேலைகளிலும்‌, பார்க்கக்‌ 
கூடியதும்‌ பார்க்கச்கூடாத.துமான பொருள்கள்‌, ஒரு விதையி 
லும்‌, கனியிலும்‌ ௮ல்லது முட்டையிலும்‌ ௮மைந்திருப்பலு 
போல,௮அ௮மைர்‌ இருக்கி றதென்றெ இந்த இரகசியத்தை வெளிப்‌ 
படுத்துறெ.து. இயக்கங்கள்‌ அல்லது வேலைகள்‌ இவைகளைப்‌ 
“போல புறத்தோற்றத்தில்‌ தோன்றுன்றன . அப்படியிருந்தும்‌: 
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உள்ளே -கணக்கற்ற பொருள்களிருக்கின்றன $ ஒற்றுமை 
யாய்‌ செயல்படும்‌, முழுசரீரத்தின்‌ இயக்கும்‌ நார்களின்‌ வல்ல 
மைகளும்‌, இந்த வல்லமைகளை தூண்டிவிட்டு, நிர்ணயம்‌ 
செய்யும்‌ மனதைச்‌ சேர்ந்த எல்லா பொருள்களு மிருக்கின்‌ 
றன; இவைகள்‌ மேல்‌ காண்பித்தபடி. மூன்று அந்தஸ்துகளா 
யிருக்க்றன. மனதைச்‌ சேர்ந்த எல்லா பொருள்களு மிருக்‌ 
இறபடியினால்‌, இத்தத்தைச்‌ சேர்ந்த எல்லா பொருள்களும்‌ 
அதாவது மனிதனிட. ஆசையின்‌ எல்லா பிரியங்களு மிருக்‌ 
இன்றன ; இவைகள்‌ முதல்படியாகன்றன. புத்தியைச்‌ 
சேர்ந்த எல்லா பொருள்களும்‌ அதாவது உணர்ச்சியைச்‌ 
சேர்ந்த எல்லா இந்தனைகளும்‌ இருக்கின்றன த; இவைகள்‌ 
இசண்டாவது படியாஇன்றன. ஞாபகத்தைச்‌ சேர்ந்த எல்லா 
பொருள்களும்‌, அதாவது ஞாபகத்திலிருந்து எடுத்த பேச்‌ 
சுக்குச்‌ சமீபமாயிருக்கும்‌ எல்லா அ௮பிப்பிராயங்களும்‌ இருக்‌ 
இன்றன; இவைகள்‌ மூன்றாவது படியாகன்றன. செய்கைக்குக்‌ 
கொண்டுவாப்பட்ட இந்த பொருள்களிலிருந்‌்து வேலைகள்‌ 
நிலைக்ச்ெறன ; புறம்பான உருவத்தில்‌ பார்க்கும்கால்‌, அந்த 
வேலைகளில்‌, முந்தின பொருள்கள்‌ நிஜமாயிருந்தபோதிலும்‌, 
அவைகள்‌ தோன்றுறெதில்லை. இறுதியானது, முந்தின பொ 
ருள்களைத்‌ தழுவுறெதும்‌ அடக்கி வைத்‌திருக்கிறதும்‌, அவை 
களுக்கு ௮ஸ்‌இவாரமாயிருக்கறது என்பதை(209-வது பிரிவு 
மூதல்‌ 210 பிரிவு வரையில்‌) மேலே பார்க்கலாம்‌; உயரத்தைச்‌ 
சேர்ந்த படிகள்‌ அவைகளின்‌ இறுதிபானவைகளில்‌ நிறைவில்‌ 
இருக்கன்றன வென்பதை (81.7-வதூ பிரிவுமுதல்‌ 221 பிரிவு 
வரையில்‌) மேலே பார்க்கலாம்‌. 

278. விதைகளும்‌, பழங்களும்‌, முட்டைகளும்‌, புறத்‌ 
தோற்றத்திலும்‌, அல்லது கொட்டைகளும்‌ வாதாங்‌ கொட்‌ 
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டைகளும்‌ தங்கள்‌ ஐூகளிலும்‌ தோன்றுவதுபோல்‌, கண்ணால்‌ 
பார்க்கப்படும்‌ சரீரத்தின்‌ செயல்கள்‌, ஏன்‌ சாமான்யமாகவும்‌ 
ஒரே தன்மையானதாகவும்‌ தோன்றி, அப்படியிருந்தும்‌ 
அவைகள்‌ உண்டாஇற எல்லா முந்திய பொருள்களையும்‌, த்‌ 
களுக்குள்ளே ௮டக்இவைத்திருக்கின்றன என்பதற்குக்காரண 
மானது, ஒவ்வொரு இறுதியான பொருளும்‌ சுற்றிலும்‌ மூடப்‌ 
பட்டு, இவ்விதமாக, முந்திய பொருள்களிலிருந்து பிரிக்கப்படு 
இன்றன என்பதாயிருக்கறது; ஏனென்றால்‌, ஒவ்வொரு படி 
யும்‌ ஒரு இரையினால்‌ சுற்றிக்‌ கட்டப்பட்டு, அதனால்‌ மற்றபடி 
யிலிருந்து வகையறுக்கப்படுகிறது; ஆகையினால்‌ முதல்‌ படிக்கு 
சேர்ந்த பொருள்கள்‌ இரண்டாவது படியிலிருந்து தெரீக்து 
கொள்ளப்படுகிறதில்லை. ௮அவுமல்லாமல்‌ இரண்டாவது படி 
யைச்‌ சேர்க்தவைகள்‌ மூன்றாவது படியிலிருந்து தெரிந்துக்‌ 
கொள்ளப்படுறதில்லை. உதாரணமாக, மனதின்‌ முதல்‌ படி 
யாயிருக்கிற சத்தத்தின்‌ ௮ன்பு, இரண்டாவது பாடியாயிருக்‌ 
இற புத்தியின்‌ ஞானத்‌இல்‌, ஒன்றை நினைக்குங்கால்‌ உண்டா 
கும்‌ ஐர்வித இன்பத்தினால்‌ தவிர, தெரிந்‌ துகொள்ளப்படுகிற 
இல்லை. இத்தத்தின்‌ அன்பாயிருக்கற முதல்‌ படியானது, 
மூன்றாவது படியாயிருக்கிற ஞாபகத்தைச்‌ சேர்ந்த பிரதான 
வஸ்‌.தம்களில்‌, தெரிந்து கொள்வதிலும்‌ பேசுவதிலும்‌ உண்டா 
கும்‌ ஓர்வித சந்தோஷத்திலிருந்து தவிர, தெரிர்‌ துகொள்ளப்‌ 
படுிறதில்லை. இந்த அலோசனைகளிலெல்லாமிருக்து, சரீரதீ 
இன்‌ செய்கையாயிருக்கிற ஒரு வேலையான, புறத்தோற்றத்‌ 
இல்‌ ௮2 ஒரு பொருளைப்போல்‌ சாதாரணமாகத்‌ தோன்்‌நின 
அம்‌, இந்தப்‌ பொருள்களை எல்லாம்‌ உட்படுத்துகறதென்பது 
ஏற்படுகிறது. 
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2179. இது பின்வருவதால்‌ ஸ்திரப்படுத்தப்படிகிற து. 
ஒரு மனிதனுடன்‌ இருக்கும்‌ தேவர்கள்‌, செயலில்‌ மன திலி 
ருந்து வருற பொருள்களை ஒவ்வொன்றாகவும்‌, ஆத்மார்த்த 
தேவர்கள்‌ புத்தியிலிருந்து வரும்‌ அங்கிருக்கும்‌ பொருள்களை 
யும்‌, சுவர்க்கத்துக்கு அடுத்த தேவர்கள்‌ சித்தத்திலிருர்துவரும்‌ 
அங்கிருக்கும்‌ பொருள்களையும்‌ பார்க்கிறார்கள்‌. இது விபரீத 
வாக்கயமாய்த்‌ தோன்றும்‌, ஆயி னும்‌ அது உண்மையானது. 
ஆனால்‌, ஒரு உத்தேசிக்கிற அல்லது நிகழம்தெ விஷயத்தைச்‌ 
சேர்ந்த மனதின்‌ பொருள்கள்‌ மத்‌ இயிலிருக்கிறதென்றும்‌, 
மற்றவைகள்‌ உடன்பாட்டை அனுசரித்து சுற்றிலுமிருக்‌ 
இன்றனவென்றும்‌, அறிந்து கொள்ளப்படவேண்டும்‌ : ஒரு 
மனிதனிட நடத்தை ஒவ்வொரு தனித்த வேலையிலிருந்து 
அ நியப்படுதறதென்றும்‌, ஆனால்‌ அவன்‌ அன்பின்‌ சாயலில்‌, 
ஆசைகளாகவும்‌, அதனால்‌ இந்தனைகளாகவும்‌, அதன்‌ தீர்‌ 
மானங்களுக்குத்‌ தக்கபடி. வே.றுவேரு யிருக்கன்றனவென்றும்‌ 
தேவர்கள்‌ சொல்லுஇரூர்கள்‌. சுருங்கச்‌ சொல்லில்‌, தேவர்‌ 
களுக்கு ஆத்மார்த்த மனிதனிட ஒவ்வொரு செப்கையும்‌, 
வேலையும்‌, ரூ௫ிபார்த்து சாப்பிட்டபோது, அதன்‌ வாசனை 
யினாலும்‌, உபயோகத்‌்தனாலும்‌, இன்பத்தினாலும்‌ சந்தோஷ 
முள்ளதாயிருக்கிற ருசியான பழத்தைப்போல்‌ உபயோக 
மாகவும்‌ அழகாகவும்‌ இருக்றெது. தேவர்கள்‌, மனிதர்களிட 
செய்கையையும்‌ வேலைகளையும்‌ குறித்து அவ்வித உணர்ச்சி 
புள்ளலர்களா யிருக்இரார்களென்பதை, மேலை (220 வதுபிரி 
வில்‌) கூட பார்க்கலாம்‌. 

980. ஒரு மனிதனிட பேச்சுக்கும்‌ விஷயம்‌ அம்மா 
திரியே யிருக்கறெது. தேவர்களுக்கு, ஒரு மனிதனிட 
பிரீதி, அவன்‌ பேச்சின்‌ சத்தத்திலிருந்தும்‌, அவன்‌ 
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ஞானம்‌, சத்தத்தின்‌ உச்சாரண தீதிலிருக்தும்‌, அவன்‌ 
அறிவு வார்த்தைகளின்‌ தாற்பரியத்திலிருந்தும்‌, தெரியும்‌. 
மேலும்‌ ஒரு வார்த்தையான து தன்னில்‌ சத்தத்தையும்‌ உச்‌ 
சாரணத்தையும்‌, தாற்பரியத்தையும்‌ உடைத்தாயிருப்பதின்‌ 
நிமித்தம்‌, ௮௮ முடிவு செய்யப்பட்ட ஒரு பொருளாயிருப்‌ 
பதால்‌, இக்த மூன்றும்‌ ஒவ்வொருவார்த்தையிலும்‌ இருக்‌ 
கின்றனவென்று அவர்கள்‌ சொல்லுஒருர்கள்‌. ஒரு மனி 
தன்‌ சேர்க்கையாக பேசும்‌ ஒவ்வொரு வார்த்தையிலிருந்து, 
அவன்‌ குணத்தஇன்‌ சாமான்ய நிலைமையையும்‌, அதனுடன்‌ லெ 
பிரத்தியேகமான நிலைமைகளையும்‌ தாங்கள்‌ உணருஇறதாக, 
மூன்றாவது சுவர்ச்கத்து தேவர்களால்‌ எனக்கு சொல்லப்‌ 
பட்டது. வேதத்தில்‌ ஒவ்வொரு தனித்த வார்த்தையிலும்‌, 
பரமஞான சத்தியைச்‌ சேர்க்க ஆத்மார்த்தமான ஒன்னும்‌, பாம 
இச்சாசத்தியைச்‌ சேர்ந்த சுவர்க்கத்துக்கு அடுத்ததொன்றும்‌ 
இருக்கன்றனவென்பதும்‌, வேகமானது பரிசுத்தமான மன 
நிலையில்‌ மனிதனால்‌ படிக்கப்பட்டபோது, இவைகள்‌ தேவர்க 
ளால்‌ உணரப்படுதின்றன வென்பதும்‌, பரிசுத்த வேதத்தைக்‌ 
குறித்த புதிய எருசலேம்‌ நகரத்தின்‌ கோள்கை என்னும்‌ 
த£லில்‌அசேக விஷபன்களால்‌ தெரியப்படுத்தப்பட்டிருக்றெது. 

281. ஸ்தூல மனது மூன்றுபடிகள்‌ கூறலமாய்‌ நரகத்‌ 
தில்‌ இறங்குறெ ஒரு மனிதனிட (வேலைகளில்‌, ௮வனிட 
திமைகளும்‌, இமையின்‌ பொய்களும்‌ எல்லாம்‌ இருக்கின்றன 
வென்பதும்‌, தன்னிட ஸ்தூல மனது சுவர்க்கத்‌ துக்கு ஏறு 
கிற ஒருமனிதனிட வேலைகளில்‌, அவனி. எல்லா ஈன்மைக 
ளும்‌ உண்மைகளு மிருக்கன்றன வென்பதும்‌, முன்சொல்லிய 
அம்‌ பின்‌ சொல்லிய துமாஓய இரண்டும்‌ மனிதனிட பேச்சி 
லிருந்தும்‌ செய்கையிலிருந்து மாத்‌ தரம்‌ தேவர்களால்‌ அறிந்து 
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கொள்ளப்படுசின்றன வென்பதும்‌ மூடிவாயிருக்கெறது. அத. 
னால்‌ தான்‌ வேதத்தில்‌ ஒரு மனிதன்‌ தன்னிட செயல்களை 
அனுசரித்து தீர்மானிக்கப்பவொனென்றும்‌, அவன்‌ பேசும்‌ 
வார்த்தைகளைக்குறித்து, அவன்‌ கணக்கு ஒப்புவிக்க வேண்டு” 
மென்றும்‌ சொல்லப்‌ படுறது, 


பாகம்‌ 17. 


ணையகவயாவாகை்‌. 


சிருட்டி. 

நித்தியமான ஆண்டவர்‌ அதாவது ஏகோவா என்பவர்‌ பிர 
பஞ்சத்தையம்‌ அங்குள்ள எல்லாபோருள்களையும்‌, சூனியத்தி 
லிருந்தல்லாமல்‌, தன்னிட மிருந்தே சிருட்டி த்தார்‌. 

989. பிரபஞ்ச ருஷ்டி கர்த்தாவாயிருக்கற ஒரு கடவுள்‌ 
இருக்கொரென்னறு உலகம்‌ முழுமையும்‌ அறியப்பட்டு, உள்ளு 
ணர்ச்சயின்‌ நிமித்தம்‌ ஒவ்வொரு ஞானமுள்ளவனாலும்‌ ஓ த்துக்‌ 
கொள்ளப்படுகிறது, அவர்‌ மட்டும்‌ இருப்பதால்‌, பிரபஞ்சத்‌ 
இன்‌ இருஷ்டி, கர்த்தாவாகய கடவுள்‌; ச௪த்தாயிருப்பதின்‌ நிமித்‌ 
தம்‌ ஏகோவா என்று சொல்லப்படுகிறாரென்று வேதத்தி 
லிருச்து அறியப்படுகிறது. நித்தியமான ஆண்டவர்‌ அந்த ஏகோ 
வாவென்பது ஆண்டவரைக்‌ குறித்த புதிய எருசலேம்‌ ஈகரத்‌ தின்‌ 
கோள்கை எனும்‌ நாலில்‌ வேதத்திலிருந்து எடுத்துக்‌ காட்டப்‌ 
பட்ட அ0ேக விஷயங்களால்‌ நிச்சயப்படுத்தப்பட்டி ருக்கிறது, 
எகோலா என்பவர்‌ மனிதர்களை நரகத்திலிருந்து கடைதேற்ற 
ஒரு மானிட சரீரத்தை எடுத்துகொண்டபடியினால்‌, அவரை 
நித்தியமான ஆண்டவர்‌ என்று சொல்லப்படுகிறது. அவர்‌ 
'தன்னிட டேர்களை நோக்‌இத்தன்னை ஆண்டவரென்று சொல்‌ 
லும்படி கட்டளை கூட யிட்டார்‌; ஆகையினால்‌, பின்‌ வருவதில்‌ 
விசதமாஇறபடி. புதிய ஏற்பாட்டில்‌ ஏகோவாவை ஆண்டவ 
சென்று சொல்லப்படுகிறது ; உன்‌ தேவனாகிய ஏகோவாவை 
மூழு இருதயத்தோடும்‌ முழு ஆத்மாவோடும்‌ அன்பு கூறுவா 
பாக (உபாகமம்‌. 7]. 5.5 புதிய ஏற்பாட்டில்‌, உன்னுடைய 
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தேவனாய ஆண்டவரை உன்‌ முழு இருதயத்தோடும்‌, உன்‌ 
மூழு ஆத்மாவோடும்‌ அன்பு கூறுவாயாக (மத்தே 281]. 8௦. 
பழைய ஏற்பாட்டிலிருக்து எடுக்கப்பட்ட, இறிஸ்‌ தூவின்‌ சரித்‌ 
தரமும்‌ மதமும்‌ எழுஇனவர்களின்‌ புஸ்தகங்களில்‌ காணப்‌: 
படும்‌ இதர வாக்யெங்களுக்கும்‌ விஷயம்‌ அம்மாதிரியே. 

988. சூனியத்திலிருந்‌.து யாதொன்றும்‌ உண்டாக்க முடி 
யாதென்று தனக்குத்‌ தெரிகிறபடியினால்‌, தெளிவான ஆறி 
வோடு நினைக்கும்‌ ஒவ்வொருவனும்‌ பிரபஞ்சமானது சூனியத்‌. 
இலிருந்து சிருஷ்டிக்கப்படவில்லை என்று அறிந்து கொள்‌ 
ளூூருன்‌ ; ஏனென்றால்‌, சூனியம்‌ சூனியமே, சூனிபத்திலி 
ருந்து எதையும்‌ உண்டாக்குதலென்பது ஒவ்வாமையாயிருக்‌. 
இறது, அப்படி எதிரிடையாயிருப்பது, பசம ஞான சத்தியிலி 
ருந்து தோன்றும்‌ உண்மையின்‌ வெளிச்சத்துக்கு விரோதமாயி 
ருக்கிறது; பரமஞான சத்தியிலிருந்து வராதது எதுவும்‌ தெய்‌ 
வசர்வ வல்லமையிலிருந்துகூட வருறெதில்லை. தெளிவான புத்‌ 
இயோடு நினைக்கப்பட்ட ஒவ்வொருவ னும்‌, சுயமாய்‌ பொருளா 
யிருக்கிற ஒரு பொருளிலிருந்து எல்லா பொருள்களும்‌ சிருஷ்‌ 
டிக்கப்பட்டதென்று கூட ௮ றிந்து கொள்ளுகிறான்‌; எனென்‌ 
முல்‌, இத, இருக்கப்பட்ட பொருள்கள்‌ எல்லாம்‌ அதி 
லிருந்து வரக்கூடிய சரியான சத்தாயிருக்கறது: கடவுள்‌ மாத்‌ 
_ திரம்‌ சுயமாய்‌, பொருளாய்‌, அதினால்‌, சரியான சத்தாயிருப்ப 
தால்‌, பொருள்கள்‌ இருக்கும்‌ தன்மை வேறு மூலத்தில்‌ இல்லை 
யென்பது விசதமாகஇிறது. விவேகமானது அதை பார்க்கப்‌ 
படும்படி. செய்றெபடியினால்‌, அகர்‌ இதை அ திந்திருக்கிறார்‌ 
கள்‌. ஆனால்‌ கடவுளிடமிருந்து வர றபடியினால்‌ பிரபஞ்‌ 
௪ம்‌ கடவுள்‌ என்றும்‌ அல்லத பிரகுரு இ தானே சுயமாய்‌ 


உண்டானதென்றும்‌, இவ்விதமாக கடவுள்‌ என்று சொல்லப்‌: 
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பட்டது பிரகுருதியின்‌ உள்ளுக்குள்ளான பொருளென்றும்‌ 
நினைக்கும்படி. ஒருவேளை நேரிடுமென்‌ற பயத்தினால்‌, அவர்‌ 
கள்‌ அதை ஸ்திரப்படுத்த துணியவில்லை. எல்லா பொருள்‌ 
களும்‌, கடவுளிடமிருந்தும்‌, சத்தாக அவரிடமிருக்தும்‌ உண்‌ 
.டானதே தவிர வேறு மூலமில்லையென்று அரேகர்‌ அறிந்‌ 
திருந்தும்‌, பின்னிட்டு விடுதலை செய்யமுடியாமல்‌ போகக்‌ 
கூடிய ஓர்‌ பெரும்‌ சிக்கல்‌ தங்களிட புத்தியை அசப்படுத்து 
வோம்‌ என்கிற பயத்தினால்‌, இந்த விஷயத்தைப்பற்றி தாஸ்‌ 
கள்‌ முதலில்கொண்ட கருத்துக்கு மேல்‌ செல்ல ஏன்‌ அவர்கள்‌ 
தணியவில்லை என்பதற்கு இதுதான்‌ காரணம்‌. இவ்விதமாக 
கடவளைப்பற்றியும்‌, கடவுளால்‌ செய்யப்படும்‌ பிரபஞ்சத்தின்‌ 
சிருஷ்டியைப்பற்றியும்‌, பிரகுருதிக்கு சொந்தமான கால இட 
வரைகளுக்கு உட்படுத்தி அவர்கள்‌ நினைத்தார்கள்‌. பிரகுருதி 
யிலிருந்து கடவுளையும்‌ பிரபஞ்ச இருஷ்டியைப்பற்றியும்‌ 
அறிந்துகொள்ள யாராலும்‌ முடியாது ; ஆனால்‌ கன்னிட 
புத்தியை கொஞ்சம்‌ உள்ளான வெளிச்சத்தில்‌ வைத்‌ இருக்றெ 
ஒவ்வொருவனும்‌, கடவுள்‌ கால இட.வரைகளுக்கு உட்படாத 
வரானபடியினால்‌, பிரகுருதியும்‌ அதன்‌ இருஷ்டியும்‌ கடவுளிட 
மிருந்து உண்டானதாக அறிந்துகொள்ள சக்தியுள்ளவனா 
யிருக்கறான்‌. தெய்வமானது இடவரைக்குட்பட்டதல்்‌ல 
என்பதை மேலே (7 முதல்‌ 10-வது பிரிவுவரையில்‌) காண 
லாம்‌ ; தெய்வமானது இடவரைக்குட்படாமல்‌, பிரபஞ்‌ 
சத்தின்‌ எல்லா இடங்களிலும்‌ ன ர ர 
(69 மூதல்‌ 72-வது பிரிவு வரையிலும்‌), தெய்வமானது க 

வரைக்குட்படாமல்‌ எல்லா காலத்திலு டல ண்பன்‌ 
(72 முதல்‌ 70-வது பிரிவு வரையி லும்‌) மேலே காணலாம்‌. 
கடவுளானவர்‌ பிரபஞ்சத்தையும்‌ அதிலிருக்கும்‌ எல்லாவற்‌ 
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றையும்‌ தன்னிடமிருஈ்த உண்டாக்னொலும்‌, பிரபஞ்சத்தில்‌ 
எந்தப்‌ பொருளிலும்‌ கடவுளைச்‌ சார்ந்தது யாதொன்று மில்லை 
என்றும்‌, இன்னமும்‌ இந்த விஷபத்தைச்‌ சரியாய்‌ தெரிந்து 
கொள்ளச்‌ செய்யும்‌ இதர விஷயங்களையும்‌, பின்வருவதில்‌ 
அறிந்து கொள்ளலாம்‌ 

284. இக்நாலின்‌ முதற்பாகம்‌, கடவுளானவர்‌ இச்சா 
சத்தியாகவும்‌ ஞானசத்தியாகவு மிருக்கறாரென்றும்‌, அவர்‌ 
உயிர்‌ என்றும்‌, மேலும்‌, தானேயாகவும்‌, ஒரே சத்தாகவும்‌, 
இருக்கிற பொருளாகவும்‌, உருவமாகவும்‌ அவர்‌ இருக்கறாசென்‌ 
அம்‌, பிரஸ்தாபித்தது. இரண்டாவது பாகம்‌ சிஉசூரி.பனை 
யும்‌, அதன்‌ உலகத்தையும்‌ ஸ்தூல சூரியனையும்‌ அதன்‌ உல 
கத்தையும்‌ பிரஸ்தாபித்து, பிரபஞ்சமானது அதிலிருக்கும்‌ 
எல்லா பொருள்களோடு இரண்டு சூரியன்‌ மூ£லமாய்‌ இருட்டிக்‌ 
கப்பட்டதென்று காண்பித்தது. மூன்றாவது பாகம்‌, எல்லா 
இருஷ்டிக்கப்பட்ட பொருள்களுமிருக்கும்‌ அந்தஸ்‌ துகளைப்பற்‌ 
நிச்‌ சொல்லியது, இந்த நாலாவது, பாகத்தில்‌ கடவுளால்‌ பிர 
பஞ்சம்‌ சிருஷ்டிக்கப்பட்டதைப்பற்றி சொல்லப்படும்‌. தேவர்‌ 
கள்‌ ஆண்டவர்‌ முன்பாக, தாங்கள்‌ உலகத்தைப்‌ பார்த்தபோது, 
அந்தகாரத்தைத்‌ தவிர வேறொன்றையும்‌ பார்க்கவில்லை என்‌ 
அம்‌, மனிதர்களுக்குள்‌ கட.வுளைப்பற்றியும்‌, சுவர்க்கத்தைப்பற்‌ 
றியும்‌, பிரகுருதியின்‌ சிருஷ்டியைப்பற்றியும்‌, தங்களிட தேவ 
தா ஞானத்தை நிறுத்த யாதொரு அறிவும்‌ இடையாதென்றும்‌, 
புலம்பினார்கள்‌ என்பது இவைகளும்‌ முன்‌ கூறியவைகளும்‌ 
ஏன்‌ சொல்லப்பட்டது என்பதற்கு காரணமாயிருக்கிறது. 

285. நித்தியமாயிருக்கும்‌ ஆண்டவர்‌ அதாவது ஏகோவா 
மனிதனாக இருந்தாலோழிய பிரபஞ்சத்தையும்‌ அங்கிருக்கும்‌ 
எல்லா போருள்களையும்‌ சிருஷ்டித்திருக்க மாட்டார்‌. 
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கடவுளைப்பற்றி ஒரு மனிதனாக ஸ்தால சம்பந்தமான 
அபிப்பிராயத்தை யுடையவர்கள்‌, மனிதனாக கடவுள்‌ பிரபஞ்‌ 
சத்தையும்‌ ௮திலுள்ள எல்லா பொருள்களையும்‌ எப்படி சிருஷ்‌ 
டி.க்கக்கடுமென்பதை இர௫க்க முழுமையும்‌ சக்தியற்றவர்களா 
யிருக்கிறார்கள்‌; ஏனென்றால்‌, கடவுள்‌ ஒரு மனிதனா முழு 
பிரபஞ்சத்தில்‌ இடத்துக்கு இடம்‌ எப்படி திரிந்து திருஷ்டிக்‌ 
கக்கூடுமென்றனு அவர்கள்‌ தாங்களே நினைத்‌ துக்கொள்ளுகிளுர்‌ 
கள்‌? அல்லத, அவர்‌ இருக்கப்பட்ட இடத்திலையே யிருந்து 
கொண்டு, ஏதோஒருவார்த்தையைசொன்னமாத்‌ தரையிலேயே, 
அதன்‌ பயனாக எப்படி சருட்டிகள்‌ உண்டாகுமென்று கேட்‌ 
இரார்கள்‌? கடவுள்‌ மனிதன்‌ என்று சொன்னபோது, அவ்வித 
மனிதர்கள்‌, கடவுளை இந்த உலகத்து மனிதனைப்போல்‌ இருப்‌ 
பதாக நினைக்கிறார்கள்‌. மேலும்‌ அவரைப்பற்றி, காலமும்‌ இட 
முமாயிருக்றெ பிரகுரு தியையும்‌, அதன்‌ குணங்களையும்‌ ௮னு 
சரித்து நினைக்றொர்கள்‌. ஆனால்‌, கடவுளாகய மனிதரைப்பற்றி 
உலகத்திலுள்ள மனிதனைப்போலல்லாமலும்‌, பிரகுரு திக்கும்‌, 
அதன்‌ கால இடவரைகளுக்கும்‌ சம்பந்தப்படுத்தாமலும்‌ நினைக்‌ 
இறவர்கள்‌, கடவுள்‌ மனிதனா யிருந்தாலொழிய பிரபஞ்சம்‌ 
திருஷ்டிக்கப்பட்டிருக்க முடியாதென்று தெளிவாய்‌ அறிந்து 
கொள்ளுறொர்கள்‌. கடவுளை மனிதகை தேவதாசம்பந்தமான 
அபிப்பிராயத்துக்குத்‌ தக்கபடி. நினைத்து, கூடியமட்டும்‌ இட 
மென்கிற அபிப்பிராயத்தை நீக்கனொல்‌,சிந்தனையில்‌ உண்மைக்கு 
சமீபத்தில்‌ நீ வருவாய்‌. படித்தவர்களில்‌ சிலருக்குகூட, இடவ 
சைக்குட்படாமல்‌, ஆத்மார்த்தமானது எது என்று! தெரிந்திருக்‌ 
இறபடியினால்‌, அவர்களில்‌ கூடசிலர்‌ அவிகளும்‌ தேவர்களும்‌ 
இடவசைக்‌ குட்படாதவரென்ன உணருகிழுூர்கள்‌. அது இந்த 
னையைப்போலிருக்றெது. இது ஒரு மனிதனில்‌ இருக்தாலும்‌, 
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அதன்‌ மூலமாய்‌, மனிதன்‌ வேறு இடங்களில்‌, எவ்வளவு 
தாரத்திலிருக்தாலும்‌, ஒர்விதமாய்‌ இருக்க சக்‌இயுள்ளவனா 
யிருக்இறான்‌. தங்கள்‌ சரீரங்கள்‌ சம்பக்தப்பட்டவரையில்‌ கூட 
மனிதர்களாயிருக்கிற ஆவிகளிடவும்‌ தேவர்களிடவும்‌ நிலைமை 
இவ்வித:மாயிருக்கறது. இடங்களும்‌ தூரங்களும்‌ சூக்கும 
உலகத்தில்‌ தோற்றங்களா யிருப்பதாலும்‌, அவைகளின்‌ 
கேசத்‌ இலிருந்து, சிந்தனையோடு ஒன்றாக செயல்படுஇறபடியி 
னஞலைம்‌, தங்கள்‌ இந்தனையிருக்கப்பட்ட இடத்தில்‌ அவர்கள்‌ 
தோன்றுஇரார்கள்‌. சூக்கும உலகத்துக்கு அதிகம்‌ மேலே 
சூரியனாக தோன்றுகறவரும்‌, இடத்தோற்ற மில்லாதவரு 
மான கடவுளை இடவசைக்குட்படுத்தி நினைக்கக்கூடாதென்று, 
இகைவளிலெல்லாமிருக்து விசதமாகறெது. பிற்பாடு அவர்‌ 
பிரபஞ்சத்தை சூனியத்‌திலிருந்து அல்லாமல்‌, தன்னிடமிருக்‌ 
தே, இருஷ்டித்தார்‌ என்பது இரெ௫க்கப்படக்கூடும்‌. மேலும்‌, 
இடவரையைக்‌ ௧௬ இ௫றபடி.யினால்‌ அவரிட மானிட சரீரம்‌, 
பெரியதென்றும்‌, அல்லது இறியதென்றும்‌, எவ்வித சரீர பரி 
மாண முள்ளதென்றும்‌ நினைக்கப்பட முடியாதென்பதும்‌, 
அதனால்‌ முத ற்பொருள்களிலும்‌, இறுதியான பொருள்களி 
ஓம்‌, மிசப்பெரியதிலும்‌ சின்னஞ்‌ இறியதிலும்‌, அவர்‌ ஒரே 
மாதிரி யிருக்கறாரென்பதும்‌, அவரிட மானிடத்தன்மை ஓவ 
வொரு இருஷ்டிக்சப்பட்ட பொருளிலும்‌ மிகவும்‌ உள்‌ 
ளான தென்பதும்‌, ஆனல்‌ இட.வசைக்குட்படாததென்பதும்‌ 
கூட சர௫க்கப்படக்கூடும்‌. தெய்வமானஅ மிகப்‌ பெரியதிலும்‌ 
இன்னஞ்‌ இறியதிலும்‌ ஒரேமாதிரி இருக்றெதென்பதை, 77 
முதல்‌ 82 வதுபிரிவுகள்‌ வரையில்‌ பார்க்கலாம்‌. தெய்வமானது 
எல்லா இடங்களையும்‌ இடவரைக்குட்படாமல்‌ நிறைந்திருக்‌ 
இறதென்பதை, 69 முதல்‌ 73வது பிரிவுகள்‌ வரையில்‌ பார்க்க 
18 
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லாம்‌. தெய்வமானது இடை வசைக்குட்படாதபடியினால்‌, பிர 
குருதியின்‌ மிகவும்‌ உள்ளானதைப்போல்‌ அது தொடர்ச்சியா 
யில்லை. 

2806. கடவுளானவர்‌ மனிதனாக யிருந்காலொழிய, 
பிரபஞ்சத்தையும்‌ அல்‌கிருக்கும்‌ எல்லா பொருள்களையும்‌ 
சிருட்டிக்க முடியாதென்பது, கடவுளிடத்தில்‌, அன்பும்‌ 
ஞானமும்‌, இரக்கமும்‌ கருணையும்‌ இருக்கிறதென்றும்‌, தனித்த 
தன்மையும்‌ உண்மையும்‌ அவரிடமிருந்து வருகிறபடியினால்‌, 
அவைகள்‌ அவரிட மிருக்கெதென்றும்‌, கானே மறுக்கமுடியா 
தென்கிற இந்த காரணத்தினால்‌, ஒரு புத்தியுள்ள மனிதனால்‌ 
மிகவும்‌ தெளிவாய்‌ செ௫க்கப்படக்கூடும்‌. இவைகளை யெல்‌ 
லாம்‌ அவன்‌ மறுக்க முடியாதபடியினால்‌, கடவுள்‌ மனிதன்‌ 
என்பதையும்‌ அவன்‌ மறுக்க முடியாது $; ஏனென்றால்‌, மனி 
தனைவிட்டு நீங்கு, இவைகளில்‌ ஒன்றும்‌ நிலைக்க முடியாது ; 
மனிதன்‌ அவைகளிருக்கப்பட்ட பதார்த்தமாயிருக்கறான்‌. 
அவைகளை, அவைகளிருக்கும்‌ பதார்த்தத்‌ திலிருந்து பிரித்த 
லென்பு, அவைகளுக்கு இருக்கும்‌ தன்மையில்லை அல்லது 
சூனியம்‌ என்பதாகும்‌. மனிதனுக்கு வெளியிலிருப்பதாக 
ஞானத்தை நினைத்துப்‌ பார்‌, ௮து ஏதாகிலும்‌ ஒன்ராஇறதா ? 
அது அகாயத்துக்கு அடுத்த அல்லது எரிகிற எதோ ஒன்‌ 
றென்று நீ நினைக்கக்கூடமா ? அவைகள்‌, இவைகளிலிருப்ப 
தாக நீ ஒருவேளை நினைத்தால்‌ ஒழிய, அது முடியாது $; அது 
அவைகளிலிருந்தால்‌, மனிதனுக்கு சேர்க்ததுபோல, ஓர்‌ உருவ 
முள்ள ஞானமாயிருக்கவேண்டும்‌ ; ௮.து அவனிட முழு ௨௬ 
வத்திலிருக்கவேண்டும்‌. எந்த பாகமும்‌ ஞானமில்லாமல்‌ 
இருக்க முடியாது. சுருங்கச்‌ சொல்லில்‌, ஞானத்தின்‌ உருவம்‌ 
மனிதன்‌ ; மனிதன்‌ ஞானத்தின்‌ உருவமானபடி யினால்‌, 


சிருட்டி 27/௦ 


அன்பினிடவும்‌, இரக்கத்தினிடவும்‌, கருணையினிடவும்‌, ஈன்‌ 
மையினிடவும்‌, உண்மையினிடவும்‌ உருவமாகவும்‌ கூட இருக்‌ 
கருன்‌. ஏனென்றால்‌, இவைகள்‌ எல்லாம்‌ ஞானத்துடன்‌ 
ஒன்றாடின்றன. அன்பும்‌ ஞானமும்‌, ஒரு உருவத்திலல்லா 
மல்‌ இருக்கமுடியா தென்பதை, மேலே (40 முதல்‌ 48 வது 
பிரிவுகள்‌ வரையில்‌) பார்க்கவும்‌. 

287. அன்பும்‌ ஞானமும்‌ மனிதனாயிருக்கன்றன வென்‌ 
பது, சுவர்க்கத்து தேவர்களால்‌ கூட விசதமாறெது ; எனென்‌ 
ரூல்‌, ஆண்டவரிட.மிருந்து அன்பையும்‌ ஞானத்தையும்‌ ௮டை. 
இறதற்குத்‌ தக்கபடி, அவர்கள்‌ அழல்‌ மனிதர்களாகுஇஞர்‌ 
கள்‌. வேதத்தில்‌ ஆதாம்‌ என்பவரைப்பற்றி, அன்பினிடவும்‌ 
ஞானத்னிதிடவும்‌ ரூபமாக சிருஷ்டிக்கப்பட்டபடியினால்‌,தேவ 
னிட சாயலாகவும்‌ ரூபமாகவும்‌ அவர்‌ சிருஷ்டிக்கப்பட்டார்‌ 
என்று! சொல்லப்படுகிறதிலிருந்து, அதே கூட விசதமா 
கிறது (இதியாக [, 20). பூமியின்பேரிலுள்ள ஒவ்வொரு 
மனிதனும்‌, தன்‌ சரீரம்‌ சம்பந்தப்பட்ட வரையில்‌ மானிட 
ரூபத்தில்‌ பிறந்இிருக்கறான்‌. அவனிட அன்மா என்று 
கூட சொல்லப்படுகிற அ௮வனிட அவி, மனிதனாயிருக்றெ 
தென்பது இதற்குக்‌ காரணமாயிருக்கிறது த அதூ ஆண்டவ 
ரிடமிருந்து அன்பையும்‌ ஞானத்தையும்‌' ஏற்றுக்கொள்ளத்தக்‌ 
கதாயிருப்பதால்‌, இது அப்படி. யிருக்கெத. மனிதனிட. 
ஆன்மா அல்லது ஆவி, இவைகளை எவ்வளவு பெற்றுக்கொள்‌ 
ளுமா, அவ்வளவு அவன்‌ உடுத்தப்பட்டிருக்கும்‌ ஸ்‌ தூல சரீ 
ரம்‌ இறந்தபின்‌, மனிதனாகிருன்‌: அவன்‌ அவைகளை ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளாத அளவு, ஏற்றுக்கொள்ளும்‌ சக்தியிலிருந்து மனித 
னுக்கு சேர்ந்ததில்‌ சிலவற்றை அடைந்திருக்க குரபாக்கி 
யாஇிரான்‌. ்‌ 
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288, கடவுள்‌ மனிதனாயிருப்பதால்‌, தேவர்களிரும்கும்‌. 
மழு சுவர்க்கலோகமும்‌, மொத்தத்தில்‌ ஒரு மனிதனைப்போ 
லிருக்கிறது ; மனிதனிட அவயவங்களுக்கும்‌, ஆந்திரிகங்க 
ளுக்கும்‌, அங்கங்களுக்கும்‌ தக்கபடி, ௮து தேசங்களாகவும்‌ 
தேச பாகங்களாகவும்‌ வகையறுக்கப்பட்டிருக்கறது. இவ்வித 
மாக மூளைக்கும்‌, முகத்தின்‌ அங்கங்களுக்கும்‌, சரீரத்தின்‌ 
ஆந்திரிகத்துக்கும்‌ சேர்ந்த எல்லா பொருள்களின்‌ தேசபாக 
மாகற சுவர்க்கத்து கூட்டங்களிருக்கன்றன. அந்த அங்கள்‌: 
கள்‌ மனிதனில்‌ பிரத்தியேகமா யிருப்பதுபோல, இந்த தேச 
பாகங்கள்‌ ஒன்றுக்கொன்று வேருன தாயிருக்கற து; மேலும்‌ 
தேவர்களுக்கு, அவைகள்‌ மனிதனிட எந்த தேசபாகத்தில்‌ 
இருக்கின்றன வென்பது தெரியும்‌. கடவுள்‌ மனிதனானபடி. 
யினால்‌, முழுசுவர்க்கமும்‌ இந்த உருவத்தை உடைத்தாயிருக்‌ 
இறது; சுவர்க்கத்தை நிலைப்படுத்‌ அற தேவர்கள்‌, ஆண்டவரிட 
மிருந்து அன்பையும்‌ ஞானத்தையும்‌ பெற்றுக்கொள்பவர்க 
ளானபடியினாலும்‌, அப்படி. ஏற்றுக்கொள்பவர்கள்‌ பிரதிமை 
களானபடியினாலும்‌, கடவுள்‌ சுவர்க்கமாயிருக்இஞுர்‌. சுவர்க்க 
மானது மனிதனில்‌ எல்லாபொருள்களின்‌ ரூபத்தில்‌ இருக்கிற 
தென்ப, தேய்வலோக இரகசியமெனும்‌ நாலில்‌ பல அத்தி 
யாயங்களின்‌ முடிவில்‌ காண்பிக்கப்பட்டி ருக்கு, 

289. கடவுளைப்பற்றி ஒரு மனிதனைவும்‌, கடவுளுக்குச்‌ 
சேர்ந்த தெய்விக குணங்களை ஒரு மனிதனாகவும்‌, நினைக்காத 
வர்களின்‌ அபிப்பிராயங்களின்‌ நியாய விரோதங்களை இவை 
களிலிருந்து காம்‌ அறிந்து கொள்ளலாம்‌; ஏனென்றால்‌, மனி 
தனிலிருக்து நீஸ்இனால்‌, அவைகள்‌ மனதின்‌ கற்பிதங்களாகின்‌ 
தன. கடவுளானவர்‌ சரியான மனிதனென்பதம்‌, தான்‌ ௮ன்‌ 
பையும்‌ ஞானத்தையும்‌ ஏற்றுக்கொள்வதற்கு தக்கபடி, ஒவ்‌ 
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'வொரு மனிதனும்‌ அவரிடமிருக்து மனிதனாகிரான்‌ என்பதும்‌, 
மேலே (பிரிவுகள்‌ 1.1, 12, 18) பார்க்கலாம்‌. கடவுள்‌ மனிதனா, 
யிருப்பதால்‌, பிரபஞ்சமானது அவரால்‌ சிருட்டிக்கப்பட்ட. 
தென்று அறிந்து கொள்ளப்ப$ம்‌ பொருட்டு பின்‌ வருவதின்‌ 
நிமித்தம்‌, இந்த விஷபத்தை இங்கே ஸ்தாபித்தோம்‌. 


நித்தியமாமிருக்கும்‌ ஆண்டவர்‌, அதாவது ஏகோவா என்‌ 
பவர்‌, தன்னிடமே இருந்து பரலோகத்து சூரியனை உற்பத்தி 
செய்து, அதிலிருந்து பிரபஞ்சத்தையும்‌ அதிலுள்ள எல்லா. 
'போருள்களையும்‌ சிருட்டித்தார்‌. 


290. ஞான லோகத்து சூரியனை பற்றி இந்த நூலின்‌ 
இரண்டாவது பாகத்தில்‌ பிரஸ்தாபிக்கப்பட்டது; அங்கே 
அடியில்கண்ட. விஷயககள காண்பிக்கப்பட்டி ருக்கின்றன. 
பரமஇச்சா சத்தியும்‌ பரமஞான சத்தியும்‌ பரலோகத்தில்‌ 
சூரியனாகத்தோன்றுஇறெது (88 முதல்‌ 88 பிரிவுகள்‌ வசையில்‌), 
ஞான சூடும்‌, ஞான வெளிச்சமும்‌, அந்த சூரியனிடமிருந்து 
புறப்படுகிறது (பிரிவுகள்‌ 89 முதல்‌ 98 வரையில்‌). அந்த 
சூரியன்‌ கடவுள்‌ அல்லாமல்‌, தேவ மனிதனிட பரமஇச்சா 
சத்‌்இயிலிருந்தும்‌ பரமஞான சத்தியிலிருந்தும்‌ வெளிவரும்‌ 
பொருள்‌; அந்த சூரியனிட சூடும்‌ வெளிச்சமும்‌ கூட ௮ம்‌ 
மாதிரிதான்‌ (பிரிவுகள்‌ 98 முதல்‌ 98 வரையில்‌). பரலோ 
குத்து சூரியன்‌ நடு உச்சத்திலிருந்துகொண்டு, ஸ்தூல 
லோகத்து சூரியன்‌ மனிதர்களுக்கு தூரத்திலிருப்பதுபோல்‌ 
'தோன்றுறெது போல்‌, தேவர்களுக்கு தூரத்திலிருப்பதாகத்‌ 
தோன்றுறது (பிரிவுகள்‌ 108 முதல்‌ 107 வரையில்‌). பரலோ 
கத்தில்‌ ஆண்ட வர்‌ சூரியகைத்‌ தோன்றுகிற இடம்‌ கிழக்கே 
யிருக்கிறது, மற்ற இக்குகள்‌, அதைக்‌ கொண்டு நிச்சயிக்கப்‌ 
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படுகின்றன (பிரிவுகள்‌ 119 முதல்‌ 128 வரையிலும்‌, 124 
முதல்‌ 128 வசையிலும்‌).2,தவர்கள்‌, சூரியனைப்பார்ப்பதுபோல 
அண்டவசை இடைவிடாமல்‌ பார்க்‌இருர்கள்‌ (பிரிவுகள்‌ 129 
முதல்‌ 184 வரையிலும்‌, 185 முதல்‌ 189 வசையிலும்‌). ஆண்‌ 
டவர்‌, பிரபஞ்சத்தையும்‌, ௮ தலிருக்கும்‌ எல்லா பொருள்களை 
யும்‌, பாம இச்சாசத்தியிடமிருந்தும்‌ பரமஞான சத்தியிட 
மிருக்தும்‌, முதல்‌ வெளிவரும்‌ அந்த சூரியன்‌ மூலமாய்‌ சிருஷ்‌ 
டி.த்தார்‌ (பிரிவுகள்‌ 151 முதல்‌ 156 வரையில்‌). ஸ்‌தூல உல 
கத்து சூரியன்‌ சுத்த நெருப்பாயிருக்கிறார்‌. ஆனபடி யினால்‌ 
அந்த சூரியனிடமிருந்து உற்பத்தியாக பிரகுருதி, உயிரற்ற 
தாயிருக்கறது; ஸ்தூல உலகத்து சூரியன்‌, இருஷ்டிக்கும்‌ 
தொழில்‌ ஒரு முடிவுக்குக்‌ கொண்டுவரப்பட்டு, நிறைவேற்‌: 
ஐப்பட, இருஷ்டிக்கப்பட்டது (பிரிவுகள்‌ 1597 முதல்‌ 102. 
வரையில்‌). ஒன்று உயிருள்ளஆம்‌, மற்றது உயிரில்லாத.துமான 
இரண்டு சூரியனார்‌ இல்லாவிட்டால்‌, சிருட்டி உண்டாகமாட்‌ 
டாது (பிரிவுகள்‌ 168 முதல்‌ 166 வரையில்‌), 

291. ஞான சூரியன்‌ ஆண்டவாரல்லாமல்‌, ௮வரிட இச்‌ 
சாசத்தியிலிருந்தும்‌ ஞான சத்‌ தியிலிருந்தும்‌ வெளி வந்த 
பொருள்‌ என்பது, இரண்டாவது பாகத்தில்‌ சொல்லிய வைக 
ளில்‌ இது கூட ஒன்று. தாங்களே பொருளாகவும்‌ ரூபமாகவு 
மிருக்கற பரம இச்சாசத்திலியிருர்அம்‌ பரம ஞானசத்தியிலி 
ருந்தும்‌, அந்த சூரியன்‌ நிர்மாணிக்கப்பட்ட படி.யினாலும்‌, அந்த 
தெய்வமானது இந்த ஏதுவினால்‌ வெளிவருறெபடியினாலும்‌, 
அது வெளிவரும்‌ பிரான்‌ என்று சொல்லப்படும்‌. ஆனால்‌, ஒரு 
பொருளின்‌ காரணத்தை தெரிந்து கொண்டாலொழிய அதா 
வ௫ ஒருபொருள்‌ எப்படி இருக்கக்கூடுமென்று அது தெரிந்து 
கொள்ள முடிந்தால்‌ ஒழிய, ஓத்துக்கொள்ளாதிருத்தல்‌ 
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மானிட விவேகத்தின்‌ சுபாவமானபடியினாலும்‌, ஆண்டவசா 
யல்லாமல்‌, அவரிடமிருந்து வெளிபடும்‌ பொருளாயிருக்கிற பர 
லோகத்து சூரியன்‌ எப்படி நிர்மாணிக்கப்படுகிறதென்று, இப்‌ 
பொழுது தெரியவேண்டுமாகையாலும்‌, இதைப்பற்றிக்‌ கூட 
இலெதுசொல்லப்படவேண்டும்‌.இக்த விஷயத்தைப்பற்‌ நிதேவர்க 
ளோடு நான்‌ அதிகம்‌ பேசியிருக்கிறேன்‌; தாகங்கள்‌, தங்கள்‌ 
ஞான வெளிச்சத்தில்‌ அதை தெளிவாய்‌ பார்க்கிறதாகவும்‌, 
ஆனால்‌,இரண்டுவித வெளிச்சத்திற்கும்‌, அவர்களிட இருவித 
இந்தனைகளுக்கும்‌ இருக்கும்‌ பண்பை விளக்குற வித்தியாசத்‌ 
தினால்‌, அதை ஸ்‌.தால ஒளியிலிருக்கும்‌ மனிதனுக்கு அதி 
விக்க அவர்களுக்கு கஷ்டமாயிருப்பதாக அவர்கள்‌ சொன்‌ 
னார்கள்‌. ஆயினும்‌ தன்னிட சமுகம்‌ சமீபத்திலிருப்பவர்‌ 
களுக்கும்‌ தூரத்திலிருப்பவர்களுக்கும்‌ உண்மை படுத்தப்படு 
இற ஓவ்வொரு தேவனையும்‌ சூழ்ந்திருக்கும்‌ நேசங்களின்‌, 
ஆகையினால்‌ சிந்தனைகளின்‌ மண்டலத்தைப்‌ போன்று, ஞான 
சூரியன்‌ விஷயம்‌ இருப்பதாக அவர்கள்‌ சொன்னார்கள்‌ 5 
இந்த சூழ்க்திருக்கும்‌ மண்டலம்‌, வானவஞகைவே யல்லாமல்‌, 
பொருள்கள்‌ இடைவிடாமல்‌ பிரவாகமாக வெளிப்படுறெதும்‌, 
அப்படி. வெளிப்படும்‌ பொருள்கள்‌ அவனை நெருங்கி சூழ்ந்தி 
ருக்கிறதுமான அவன்‌ சரீரத்தின்‌ எல்லா பொருள்களிது மிருக்‌ 
அம்‌ வருகறதென்றும்‌ அவர்கள்‌ சேர்த்துச்‌ சொன்னார்கள்‌. 
இ.வன்றியும்‌, அவனிட சரீரத்துக்கு அடுத்திருக்கிற எல்லா 
பொருள்களும்‌, இருதயம்‌ சுவாசாசயங்களாகயே அவன்‌ உயிரி 
னிட சலனத்தின்‌ இரண்டு உற்பத்தி ஸ்‌தானங்களால்‌, ஏவப்‌ 
பட்டு, இடைவிடாமல்‌ ஆகாயங்களை தங்களிட சொந்த முயற்சி 
களில்‌, எழுப்பி, இந்தவழிவகையால்‌, தான்‌ மற்றவர்களோடு 


இருப்பது போன்ற ஓர்‌ உணர்ச்சியைஉண்டாக்குற தென்றும்‌ 
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சொன்னார்கள்‌. ஆகையால்‌ கேசங்கள்‌ தன்னிடமிருக்கும்‌ மன 
னிட ரூபங்களின்‌ நிலைமைகளால்‌ மாத்திரமிருப்பதால்‌, சன்னி 
டமிருந்து வெளிப்பட்டு தொடர்ச்சியாயிருக்இ ற கேசங்களின்‌, 
ஆகையினால்‌, அப்படிச்‌ சொல்லப்பட்டாலும்‌ சிந்கனைகளின்‌, 
பிரத்தியேகமான மண்டலமாக இல்லை, மேலும்‌, ௮து ஆண்ட 
வரைச்‌ சுற்றியிருப்பதால்‌, ஒவ்வொரு வானவனையும்‌ சுற்றி 
அவ்வித மண்டல மிருப்பதாகவும்‌, ஆண்டவசைச்‌ சுற்றியிருக்‌ 
கும்‌ மண்டலம்‌ அவ்விதமாக அவரிடமிருந்து வருறெதாகவும்‌, 
அந்த மண்டலமே அவர்கள்‌ குரியன்‌ அல்லது பரமார்த்த 
உலகத்தின்‌ சூரியனென்று அவர்கள்‌ சொன்னார்கள்‌. 

292. ஒவ்வொரு தேவனையும்‌ ஆவியையும்‌ சுற்றி ௮வ்‌ 
வித மண்டல மிருப்பதாகவும்‌, அ தனுடன்‌ ஒரு கூட்டத்தில்‌ 
பலரைச்சுற்றி ஒரு பொதுவான மண்டல மிருப்பதாகவும்‌, 
அறிந்துகொள்ள எனக்கு அிக்கடி. அருள்‌ செய்யப்பட்டது. 
கானாவிதமான தோற்‌ றங்களில்‌,அதைப்‌ பார்க்கவும்கூட எனக்கு 
அருள்செய்யப்பட்ட து. சுவர்க்கத்தில்‌ லெ வேளைகளில்‌ மெல்‌ 
லிய சுடராகவும்‌, நரகத்தில்‌ பருத்த நெருப்பாகவும்‌, மேலும்‌ 
சுவர்க்கத்தில்‌ ல வேளைகளில்‌ மெல்லியம்‌, பிரகாசமுள்ள த 
மான வெள்ளை நிறமுள்ள மேகத்தின்‌ ே 'தாற்றமாகவும்‌, ஈரகத்‌ 
தில்‌ தடி.த்ததம்‌,கருப்பு நிறமுள்ள இடியும்‌ மின்னலும்‌ சேர்ந்த 
மேகத்தின்‌ தோற்றமாகவும்‌ கான்‌ பார்த்திருக்கேன்‌. இந்த 
மண்டலங்களை நானாவிதமான நாற்றங்களாகக்கூட நான்‌ பார்த்‌ 
இருக்கிறேன்‌. அவர்களின்‌ சரீரங்களிலிருந்து பிரிக்கப்பட்டு 
சுயர்ச்யோய்‌ விடப்பட்ட பொருள்களால்‌ நிறைந்த ஒரு மண்‌ 
லமானது சுவர்க்கத்திலும்‌ நரகத்திலும்‌ ஒவ்வொருவனையும்‌ 
சூழ்ந்திருக்கிறதென்பதை, இந்த அனுபவங்களால்‌ நான்‌ ஈம்‌ 
பும்படி. செய்யப்பட்டேன்‌. 
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295, தேவர்களிடமிருந்தும்‌ அவிகளிடபிருந்தும்‌ மாத்‌ 
'இரமல்லாமல்‌, அந்த உலகத்தில்‌ தோன்றும்‌ ஒவ்வொரு பொரு 
ளிலிருந்தும்‌, உதாரணமாக மரங்களிலிருந்தும்‌, அவைகளின்‌ 
கனிகளிலிருந்தும்‌, செடிகளிலிருந்தும்‌ அவைகளின்‌ புஷ்பங்‌ 
களிலிருந்தும்‌, பூண்டுகளிலிருந்தும்‌ புற்களிலிருந்‌ தும்‌, உண்‌ 
மையில்‌, பூமியிலிருக்தும்‌, அவைகளின்‌ அணுக்களிலிருக்தும்‌ 
கூட ஒரு மண்டலமானது ததும்புறதென்றுகூட அறிந்து 
கொள்ளப்பட்டிருக்கிறது. உயிருள்ளதும்‌, உயிர்‌ இல்லாதது 
மான இருவகைப்‌ பொருள்கள்‌ விஷபத்தில்‌, ஒவ்வொன்றும்‌ 
அதற்குள்‌ இருப்பதைப்‌ போன்றதால்‌ சூழப்பட்டிருக்கிற 
தென்பதம்‌,இ.த ௮ தினால்‌ இடைவிடாமல்‌ வெளிவிடப்படுகிற 
தென்பதும்‌,எங்கும்‌ உண்மையானதென்று இ இலிருந்து விசத 
மாற. ஸ்‌. தால உலகத்திலும்‌ விஷயம்‌ அம்மாதிரியே இருக்‌ 
இறதென்று கல்விமான்களில்‌ அசேகரிட அனுபவத்தில்‌ தெரிர்‌ 
திருக்றெ.து; உதாரணமாக, மனிதனிலிருந்தும்‌, ஒவ்வொரு 
பிராணியிடமிருந்தும்‌, ஒவ்வொரு மரத்திலிருக்தும்‌, கனியிலி 
ருந்தும்‌, செடியிலிருந்தும்‌, புஷ்பத் திலிருர்‌ அம்‌, உலோகங்களி 
லிருந்தும்‌, கற்களிலிருந்தும்‌ பரமாணுக்கள்‌ இடைவிடாமல்‌ 
பாய்றெதென்பது தெரிந்திருக்கிறது. ஸ்தூல உலகம்‌ பர 
லோகத்திலிருந்தும்‌, பரலோகம்‌ தெய்வமிடமிருந்தும்‌ இதை 
அடைகிறது. 

994. வானோனிடமிருந்தும்‌ மனிதனிடமிருந்தும்‌ வெளி 
வந்து, அவர்களைச்‌ சுற்றி மண்டலங்களை உண்டாக்குகிற 
'பொருள்கள்‌ வானவனுமல்லாமல்‌ மனிதனுமல்லாமல்‌, அவை 
களிலிருந்து தோன்றி, அவைகளின்‌ உயிர்‌ நீக்கப்பட்டதா 
யிருப்பதுபோல்‌, பரமார்த்த உலகத்தின்‌ சூரியனாகிற பொருள்‌ 
கள்‌, ஆண்டவரிடமிருந்து வருகிறபடி.யினாலும்‌, அப்படியிருந்‌ 
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அம்‌ அவைகள்‌ அ௮ண்டவராகாதபடி.யினாலும்‌, அவைகள்‌ சுய 
மாய்‌ உயிராக இல்லை ; ஆனால்‌, சுயமாய்‌ உயிரில்லா ததாயிருக்‌ 
கிறது. அவர்களில்‌, அவர்கள்‌ உயிரின்‌ ரூபங்களாயிருக்த, 
அவர்கள்‌ சரீரங்களின்‌ ரூபங்களிலிருக்து, அவைகள்‌ எடுக்கப்‌ 
பட்டபடியினால்‌, அவைகள்‌ ஓத்திருக்கன்றன என்பதற்கு 
மேல்‌, வானவ?னோாடு அல்லது மனிதனோடு ஒன்‌௮ுபடுஇற இல்லை. 
தேவர்கள்‌ தங்களிட பரமார்த்த அபிப்பிராயங்களால்‌ சிந்தனை 
யில்‌ பார்க்கவும்‌, அதனுடன்‌ பேச்சில்‌ அறிவிக்கவும்‌, சக்தி 
யுள்ளவர்களாயிருக்கற ஒரு இரகசியமாக இது இருக்கறது. 
ஆனால்‌, மனிதர்கள்‌ தங்களிட ஸ்தால அபிப்பிராயங்களோடு 
இதை செய்ய முடியாது; எனென்றால்‌, ஓராயிரம்‌ பரமார்த்த 
அபிப்பிராயங்கள்‌ ஒரு ஸ்தால அபிப்பிராயமாகிறது: ஒரு. 
ஸ்தூல அபிப்பிராயம்‌ ஒரு பரமார்த்த அபிப்பிராயமாக கூட 
மனிதனால்‌ செய்ய முடி.யாது. ஆகையினால்‌ ஆயிரமாக பிரிக்க 
இன்னும்‌ கொஞ்சமும்‌ முடியாது. இந்த அபிப்பிராயங்கள்‌ 
மூன்றாவது பாகத்தில்‌ சொல்லியபடி. உயரத்தைச்‌ சேர்ந்த 
நிலைகளுக்குத்‌ தக்கபடி. பேதப்படுகின்றனவென்பது, இதற்கு, 
காரணமாயிருக்கிறது. 

295. தேவர்களுக்கும்‌ மனிதர்களுக்கும்‌ இந்தனைகளில்‌ 
உள்ள வித்தியாசம்‌ இவ்விதமா யிருக்கிறதென்பது, இக்க அனு 
பவத்தால்‌ எனக்கு தெரியப்படுத்தப்பட்டது. தேவர்களுக்கு, 
ஏதோ ஒரு விஷயத்தைப்பற்றி ஞான வொளியில்‌ நினைத்து, 
அவர்கள்‌ நினைத்ததை எனக்கு சொல்லும்படி. சொல்லப்பட்‌ 
டது. அப்படி செய்யப்பட்டு, அவர்கள்‌ என்னோடு பேச 
விரும்பியபோது, அவர்களால்‌ முடியவில்லை இவைகளை எல்‌ 
லாம்‌ உச்சரிக்க, தங்களால்‌ முடியாதென்று அவர்கள்‌ சொன்‌ 


னார்கள்‌.௮வர்கள்‌ சூக்கும பேச்சுடலும்‌,சூக்கும்‌ எழுத்துடனும்‌ 
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விஷயம்‌ அம்மாஇரியே யிருந்தது. ஸ்தால பேச்சின்‌ வார்த்‌ 
தைக்கு ஓத்த சூக்கும பேச்சின்‌ யாதொரு வார்த்தையும்‌ 
கூட இல்லாமலிருந்தது , அசுவுமல்லாமல்‌, அவைகளில்‌ ஒவ்‌: 
வொன்றும்‌ முழு அர்த்தம்‌ கொண்ட எழுத்‌ அக்களைக்‌ தவிர, 
ஸ்தால லிபியைப்போன்ற பரமார்த்த லிபி யாதொன்றுமில்லை. 
அனால்‌, ௮ இசயமுண்டாக்குறெ தென்னவென்றால்‌, இரண்டு 
நிலைமைகளிலும்‌ ஒப்பனை ஒன்‌.றமில்லாவிட்டாலும்‌,ஸ்‌ தூலநிலை 
மையிலுள்ள ஒரு மனிதனைப்போல்‌, பரமார்த்த நிலைமையில்‌, 
நினைக்கவும்‌, பேசவும்‌, எழுதவும்‌ தங்களுக்கே தோன்றியதாக 
அவர்கள்‌ சொன்னார்கள்‌. ஸ்தூலமான தும்‌ பரமார்த்தமானதும்‌ 
உயரத்தைச்சேர்ந்த நிலைகளுக்குத்‌ தக்கபடி. பேதப்படுகின்றன 
வென்றும்‌, அன்னுவயங்களால்‌ மாத்திரம்‌, அவைகள்‌ ஒண்ோட 
டொன்று சம்பந்தம்‌ அடைஇன்றனவென்றும்‌ இதிலிருந்து 
வி௪தமாஇறது. 
இச்சா சததியாகிய தேய்வமென்றும்‌, ஞானகத்தியாகிய 
தேய்வமேன்றும்‌, காரியசித்தியாகிய தேய்வமேன்றும்‌ ஆண்ட. 
வரா யிருக்கிற மூன்று போருள்கள்‌, பராபரனிடத்தில்‌ இருக்‌. 
கின்றன ; இச்சாசத்தியாயிருக்கிற தேய்வம்‌ சூடாகவும்‌, ஞான 
சக்தியாயிருக்கிற தேய்வம்‌ ஒளியாகவும்‌, காரியசித்‌ தியாயிருக்கிற. 
தேய்வம்‌, கோள்களமாயிருக்கிற ஆகாயமாகவும்‌, இந்த மூன்‌ 
றும்‌ பரலோகத்து சூரியனுக்கு வேளியே தோன்‌ றுகின்றன. 
296. சூடும்‌ ஒளியும்‌ பரலோகத்து சூரியனிலிருந்து புறப்‌: 
படுகிறதென்ப அம்‌, சூடானது ஆண்டவரின்‌ பரம இச்சா சத்‌ 
இலிருந்து புறப்படிகிறதென்பஅம்‌, ஒளி அவரிட பரம ஞான 
சத்திலிருந்து புறப்படுகிறதென்பஅம்‌, மேலே பார்க்கலாம்‌ 
(பிரிவுகள்‌ 89 முதல்‌ 92, வரையில்‌ 99 முதல்‌ 102 வரையில்‌?: 
140 முதல்‌ 150 வரையில்‌). அஸவ்கிருக்கும்‌ சூரியனிட மிருந்து: 
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புறப்பமிம்‌ குன்றாவறு பொருள்‌, சூட்டிற்கும்‌ ஒளிக்கும்‌ 
கொள்கலமாயிருக்கிற விசும்பெனறும்‌, காரியம்‌ அல்லது பலன்‌ 
என்று சொல்லப்படும்‌ ஆண்டவரின்‌ தெய்வசக் தியிலிருந்து, 
இஅ௮ புறபடிகிறதென்றும்‌, இங்கே இப்பொழுது சொல்லப்‌ 
படும்‌, 

297. அன்பானது உபயோகத்தை ஒரு முடிவாக வைத்‌ 
,தருக்கிறதாகவும்‌, ௮து உபயோகத்தைக்‌ கருதுறெ தாகவும்‌, 
ஞானத்தின்‌ மூலமாய்‌ உபயோகத்தை உண்டாக்குடற தாகவும்‌, 
எவ்வித ஞானத்துடன்‌ நிலைக்கப்பட்டவனும்‌ அறிந்துகொள்ள 
எக்கூடும்‌ ; ஏனென்றால்‌, அன்பான சுயமாய்‌ யாதொரு உப 
யோகத்தையும்‌ உண்டாக்காமல்‌, ஞானத்‌ இன்‌ மூலமாய்‌ அப்‌ 
படி. செய்றெது, அன்பு பாராட்டப்பட எதோ ஒன்று இருந்‌ 
தாலொழிப, அன்பு என்பது உண்மையில்‌ என்னமாயிருக்‌ 
-இறது? இது உபயோகமாயிருக்கிறது ; உபயோகம்‌, அன்பு பா 
சாட்டப்படுறதாயும்‌, ஞானத்தின்‌ மூலமாய்‌ உண்டாக்கப்படு 
வதாகவும்‌ இருப்பதால்‌, உபயோகமானது ஞானத்துக்கும்‌ 
அன்புக்கும்‌ கொள்கலமாயிருக்கெதென்‌.று ஏற்படுறெது. 
அன்பும்‌ ஞானமும்‌ பயனும்‌ உயரத்தைச்‌ சேர்ந்த நிலைகளுக்குத்‌ 
,தீக்கபடி ஒழுங்காய்‌ தொடர்சறதென்பதம்‌, கடைசி நிலையா 
னது, முந்திய நிலைகளை சூழ்ந்‌ திருப்பதும்‌, அவைகளுக்கு 
கொள்கலமாயும்‌ அஸ்திவாரமாயும்‌ இருக்கிறதென்பதும்‌, 900- 
வது பிரிவு முதல்‌ 216 வது பிரிவு வரையிலும்‌, வேறு இடங்‌ 
களிலும்‌ காண்பிக்கப்பட்டது.  இவைகளிலெல்லாமீருக்து, 
இச்சா சத்தியாகய தெய்வமும்‌, ஞான சத்தியாயெ தெய்வ 
மும்‌, காரியசித்தியாயெ தெய்வமும்‌, இந்த மூன்றும்‌ ஆண்ட 
வரிலிருப்பதாகவும்‌, சாரத்தில்‌ அவைகள்‌ ஆண்டவசென்றும்‌ 
விசதமாகும்‌. 


சிருட்டி 265. 


298. மனிதனைப்பற்றி அவனிட புறம்பானவைகள்‌ 
விஷயத்திலும்‌, அந்தரக்கமானவைகள்‌ விஷயத்திலும்‌, போத்‌ 
தால்‌, அவன்‌ எல்லா உப3யோகங்களின்‌ ரூபமாக இருக்‌ இரு 
னென்பறும்‌, சிருஷ்டிக்கப்பட்ட பிரபஞ்சத்‌ இலிருக்கும்‌ எல்லா 
௫) 


உபயோககங்களும்‌, அவனிடமிருக்கும்‌ அர்த உபயோகங்க: 


ளோடு ஓத்துப்போகிற தென்பதும்‌, பின்வருவதில்‌ முழுமை - 
யும்‌ நிச்சயப்படுத்தப்படும்‌. சிருஷ்டிக்கப்பட்ட பிரபஞ்சத்‌இ: 
அள்ள எல்லா உபயோகங்களும்‌ உற்பத்தியாகிற, எல்லா உப 
யோகங்களின்‌ ரூபமாகத்தானே மனிதராக கடவுள்‌ யிருக்இரு 
சென்றும்‌, இவ்விதமாக இருஷ்டிக்கப்பட்ட பிரபஞ்சம்‌, உப: 
யோகம்‌ என்பதைக்‌ கொண்டு ஆலோசித்தால்‌, அவரிட பிரதி 
மையா _யிருக்கிறதென்றும்‌, தெரிர்திருக்கும்படி மட்டும்‌. 
இங்கே சொல்லப்பட்டிருக்கிறது. தேவமனிதனாயே அதர 
வது ஆண்டவரிடமிருந்து சிருஷ்டி.யினால்‌ ஒழுங்கில்‌ உண்டா 
கும்‌ பொருள்கள்‌ உபயோகங்கள்‌ என்று சொல்லப்படும்‌ 5 
ஆனால்‌ மனித னுக்கு. சொந்தமான திலிருந்து உண்டாகும்‌ 
பொருள்கள்‌ உபயோகங்களென்று சொல்லப்படுகிறதில்லை , 
ஏனென்றால்‌, இப்படி. அவனுக்கு சொந்தமானவைகள்‌ கரகமா 
யிருக்கின்றன; மேலும்‌ அவைகள்‌ ஒழுங்கிற்கு விரோதமா 
யிருக்கின்றன. 

299. இதுநிற்க அன்பு, ஞானம்‌, பயனாகிய இந்த மூன்‌ 
௮ம்‌ ஆண்டவரிலிருப்பதனாலும்‌, அண்டவராயிருப்பதாலும்‌, 
அவர்‌ எங்கும்‌ நிறைந்தவரானபடியினால்‌, அவர்‌ எவ்விடத்தி 
௮ம்‌ இருப்பதாலும்‌, அவர்‌ சுயமாயும்‌, தன்‌ சொந்த சூரிய 
னில்‌ இருக்கும்‌ நிலையில்‌ எந்த தேவனுக்கும்‌ மனிதனுக்கும்‌ 
தோன்ரறாதபடியினாலும்‌, பெற்‌ அக்கொள்ளக்‌ கூடிய பொருள்க 
ளால்‌ தானே தோன்றுஇரார்‌. அன்பு விஷயத்தில்‌ சூட்டின்‌ 
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"மூலமாகவும்‌, ஞானம்‌ விஷயத்தில்‌ ஒளியின்‌ மூலமாகவும்‌, 
உபயோகம்‌ விஷயத்‌ இல்‌ அகாசத்‌்இன்‌ மூலமாகவும்‌, தன்‌ 
சந்நிதானத்‌ை ௪. வெளிப்படு 'த்‌.து.கிரர்‌, உபயோகமானது 
அன்பிற்கும்‌ ஞானத்‌ அக்கும்‌ கொள்கலமா யிருப்பது போல்‌, 
ஆகாசமானது சூட்டிற்கும்‌ ஒளிக்கும்‌ கொள்களமா 
யிருப்பதினால்‌, ஆண்டவர்‌ உபயோகம்‌ விஷயத்தில்‌ அகாசத்‌ 
இன்‌ மூலமாய்‌ தானை பிரத்‌ தியட்சமாஇரரர்‌. ஏனென்றால்‌, 
தெய்வீக சூரியனிடமிருந்து புறப்படும்‌ ஒளியும்‌ சூடும்‌, சூனி 
பத்திலிருந்து, இவ்விதமாக வெறுமையிலிருந்து புறப்படா 
மல்‌, ஒரு பொருளாயிருக்கிற ஒரு கொள்கலத்திலிருக்து புறப்‌ 
படுகின்றன; இந்த கொள்கலத்தை சாம்‌ அகாசமென் இரும்‌. 
அது சூரியனைச்‌ சூழ்ந்து தன்னிட அக்இரியத்தில்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொண்டு, தேவர்களிருக்கும்‌ சுவர்க்கத்துக்கும்‌ பிறகு மனிதர்‌ 
களிருக்கும்‌ உலகத்துக்கும்‌ கொண்டுபோய்‌, இவ்விதமாக ஆண்‌ 
டவர்‌ எங்குமிருக்காம்படி செய்கிறது, 

800. சூக்கும லோகத்தில்‌ ஸ்‌தால லோகத்‌திலிருப்பது 
போல சமமாய்‌, விசும்புகளிருக்கன்றன வென்பது மேலே 
காண்பிக்கப்பட்டது (பிரிவுகள்‌ 178 மூதல்‌ 17/8 வசையிலும்‌, 
1/9 முதல்‌ 188 வரையிலும்‌); சூக்கும லோகத்து அகாசங்கள்‌ 
சூக்குமமானதென்றும்‌, ஸ்தூல லோகத்து ஆகாசங்கள்‌ ஸ்தூல 
மானதென்றும்‌ அங்கே சொல்லப்பட்டது. பரலோக சூரி 
யணச்சுற்றி அருகிலிருக்கும்‌ சிதொகாசத்தின்‌ உற்பத்தியிலி 
ருந்து, அதைச்‌ சேர்ந்த ஒவ்வொன்றும்‌, தன்‌ சாரத்தில்‌, சூரி 
யன்‌ தன்‌ சாரத்‌ திலிருப்பதுபோல, அவ்வித சுபாவமுடைய 
தாக இருக்கிறதென்பு, விசதமாகறது. இத இப்படி இருக்‌ 
இற தென்பதை தேவர்கள்‌ இட வசைக்குட்படாத பரமார்த்த 
அபிப்பிராயங்கள்‌ மூலமாய்‌ இவ்விதமாய்‌ ரூபிக்கருர்கள்‌. 
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எல்லா பொருள்களும்‌ உற்பத்தியாற ஒரு தனித்த பொருள்‌ 
இருக்கிறதென்றும்‌, பரலோகத்து சூரியன்‌ அந்த பொரு 
ளென்றும்‌ அவர்கள்‌ சொல்லுகிறார்கள்‌ ; தெய்வமானது இட 
வரைக்குட்‌ படாதபடியினாலும்‌, மகப்‌ பெரியதிலும்‌ சின்னஞ்‌ 
சிறியதிலும்‌ அது ஒரே மாதிரி இருப்பதினாலும்‌, தேவ மனி 
,தனிடமிருந்து முதன்மையாய்‌ வெளிவரும்‌ பொருளாயிருக்‌ 
இற அந்த சூரியனோடும்‌ விஷயம்‌ அம்மா இரியே யிருக்றெது. 
மேலும்‌, தொடர்ச்சியான நிலைகள்‌ அல்லது அகலத்தைச்‌ 
சேர்ந்த நிலைகளுக்கு தக்கபடியும்‌, அதே காலத்தில்‌ வேறு 
'வேழுஞும்‌ நிலைகள்‌ அல்லது உயரத்தைச்‌ சேர்ந்த நிலைகளுக்கு 
தக்கபடியும்‌, காசங்கள்‌ மூலமாய்‌ வெளிவரும்‌ சூரியனாயிருக்‌ 
இற அர்த ஒரு தனித்த பொருள்‌, பிரபஞ்சத்திலுள்ள எல்லா 
பொருள்களின்‌ வேற்றுமைகளையும்‌ உண்டாக்குகிறது. மனக்‌ 
காட்சிகளை இடவரைக்கு உட்படுத்தாவிட்டாலொழிய, இவை 
கள்‌ எவ்விதத்‌ இலும்‌ இரஇக்கப்படமுடியா தன்றும்‌, அவைகள்‌ 
அப்படி. நீக்கப்படாவிட்டால்‌, தோற்றங்கள்‌ அபாசங்களுக்குத்‌ 
ஆவ௫ியகமாய்‌ இடங்கொடுக்குமென்றும்‌, தேவர்கள்‌ சொன்‌ 
னார்கள்‌. என்மனுலும்‌, கடவுள்‌ எல்லா பொருள்களும்‌ தன்னி 
லிருந்து வெளிவரும்‌ ச௪த்தாகத்தானே இருக்கிறாரென்று 
சிந்தனையானது நிற்கிற வரையில்‌, இந்த ஆபாசங்கள்‌ உற்‌ 
பத்தியாகாது. 

801. மேலும்‌, இடவரைக்குட்படாத தேவதா சம்பந்த 
மான கருத்துகளிலிருக்‌ அ, சிருஷ்டிக்கப்பட்ட பிரபஞ்சத்தில்‌, 
'தேவ மனிதன்‌ அதாவது ஆண்டவர்‌ தவிர வேறொன்றும்‌ உயி 
சோடிருக்கிறதில்லை என்றும்‌, அவரிடமிருந்து வரும்‌ உயிரி 
னால்‌ தவிர எந்தப்‌ பொருளும்‌ அசை௫றதில்லை என்றும்‌, 
அவரிடமிருந்து வரும்‌ சூரியன்‌ மூலமாய்‌ தவிர எந்த பொரு 
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ளும்‌ ஜீவிம்ற இல்லை என்‌.றும்‌, மிகவும்‌ கெளிவாயிருக்கறது. 
ஆகையினால்‌, காம்‌ கடவுளிலை பிழைத்த, சலனமடைந்று, 
இருக்கி?ரோமென்பது உண்மையாயிருக்கறெது, 

பரலோகத்திலும்‌ ஸ்தூலலோகத்திலும்‌ இரண்டிலும்‌ மூன்‌ 
றாயிருக்கிற ஆகாசங்கள்‌, இறுதியான போருள்களாகும்‌ காலத்‌ 
தில்‌, உலகத்திலிருக்கும்‌ பொருள்கள்‌ போல பதார்த்தங்களாக 
வும்‌ ஜடப்பொருள்களாகவும்‌ முடிசின்றன. 


502. உயரத்தைச்‌ சேர்ந்த நிலைகளுக்கு தக்கபடி. ஒன்றுக்‌ 
கொன்று வேருயிருக்றெதும்‌, அகலத்தைச்‌ சேர்ந்த நிலைகளுக்‌ 
கூத்‌ தக்கபடி. இறக்கத்தில்‌ குறைகிறதுமான, மூன்று ஆகா 
சங்கள்‌ பரலோகத்திலும்‌ ஸ்தால லோகத்திலும்‌ இரண்டி 
௮ம்‌ இருக்க்றன வென்பு, மூன்றாவது பாகத்தில்‌ காண்பிக்‌ 
கப்பட்டது (பிரிவுகள்‌ 178-176 வரையில்‌), ஆகாசங்கள்‌ 
£ழிறங்கும்போது குறையயபடியினால்‌, அவைகள்‌ தொடர்ச்‌ 
சியாய்‌ அதிகமாய்‌ அமுக்கப்பட்டும்‌, ஜடமாகவுமாகிற தென்‌ 
௮ம்‌, கடைசியில்‌ இனிமேல்‌ ஆகாசங்களாயில்லாமல்‌ இறு 
திப்‌ பொருள்களில்‌, அமைந்துள்ளப்‌ பொருள்களாக, அவை 
கள்‌ அவ்வளவு அமுக்கப்பட்டும்‌ ஜடமாகின்றனவென்றும்‌, 
ஸ்தூல லோகத்தில்‌ ஜடமென்று சொல்லப்படுகின்ற பிண்‌ 
டமான பொருள்களாகின்றன வென்றும்‌ ஏற்படுற து. 
பதார்த்தங்களிடவும்‌ ஜடப்பொருள்களிடவும்‌, இவ்வித உற்‌ 
பத்தியினால்‌, முதலாவது இந்தப்‌ பதார்த்தங்களும்‌ ஜடப்‌ 
பொருள்களும்‌ கூட மூன்று நிலைகளை உடையவை என்றும்‌, 
இசண்டாவது, அவைகள்‌ சூழ்ந்திருக்கும்‌ ஆகாயங்களினால்‌ 
பரஸ்பர சம்பந்தத்தில்‌ நிலகொள்ளெறன வென்றும்‌, குறன்றா 


வது, தங்கள்‌ ரூபங்களில்‌ எல்லா உபயோகங்களையும்‌ உண்‌ 


டாக்க அவைகள்‌ இசைவாக்கப்பட்டிருக்கன்‌ றன வென்றும்‌ 
தொடர்கிற. 

506. மண்ணுலகத்திலிருக்கப்‌ பட்டவைகள்‌ போண்ற 
பதார்த்தங்களும்‌ ஜடப்பொருள்களும்‌ சூரியனால்‌ அதன்‌ ஆகா 
யங்களின்‌ கூலமாய்‌ உண்டாக்கப்பட்டன வென்பதை, பிரதம 
பொருளிலிருந்து இற இதப்பொருள்கள்‌ வரையில்‌, இடை 
விடாத நடுப்பொருள்களிருக்கின்றன வென்றும்‌, முந்‌ இய 
ஒன்றிலிருந்து, கடைசியில்‌ ஓர்‌ முதற்பொருளி லிருந்து தவிர 
ஒன்றும்‌ உண்டாகாதென்௮ம்‌, ஆலோசிப்பவர்கள்‌ யார்தான்‌ 
உறுதியாய்‌ சொல்ல மாட்டார்கள்‌ £? அந்த முதற்பொருள்‌ 
பரலோகத்து சூரியன்‌, அந்த சூரியனுக்கு முதற்பொருள்‌ 
தேவமனிதன்‌ அல்லது ஆண்டவர்‌. ஆகாசங்கள்‌, தங்கள்‌ மூல 
மாய்‌ அந்த சூரியன்‌ இறுதிப்பொருள்களிலிருக்கிற முதற்‌ 
பொருள்களாயிருக்கறெ படியினாலும்‌ அந்த முக்திய பொருள்‌ 
கள்‌, இறுதிப்‌ பொருள்களாகற வரையில்‌, முயற்சியிலும்‌ விரி 
விலும்‌ இடைவிடாமல்‌ குறைகிறபடியினாலும்‌, அவைகளின்‌ 
மூயற்சியும்‌ விரிவும்‌ இறுதிப்‌ பொருள்களான. காலத்‌இல்‌ 
நின்றபோது, இவைகள்‌ உலகத்திலுள்ளவை போல அவ்வித 
பதார்த்தங்களாகவும்‌ பிண்டப்‌ பொருள்களாகவும்‌ ஆன்‌ 
றனவென்று பின்‌ தொடருகிறது ; இவைகள்‌ தாங்கள்‌ உற்‌ 
பத்தியான அகாசங்களிலிருக்து, காரிய சித்திகளை உண்டாக்க, 
ஓர்‌ பிரயத்தனத்தையும்‌ முயற்சியையும்‌ தங்களுக்குள்ளே 
வைத்திருக்கன்றன. பிரபஞ்சமும்‌ அங்கிருக்கும்‌ எல்லா 
பொருள்களும்‌ முதற்‌ பொருளிலிருந்து தொடர்ச்சியான 
நடுப்பொருள்களால்‌ அிருஷ்டிக்கப்பட்டனவென்று ஆறியா 
தவர்கள்‌, அவைகளின்‌ காரணங்களிலிருந்து பிரிக்கப்பட்ட 
புத்திக்குச்‌ சரிப்படாத உத்தே௪ங்களை எற்படுத்தும்படி. நேரி 
டும்‌ ) பொருள்களை தெளிவாயும்‌ ஆழ்ந்தும்‌ பார்க்கப்பட்ட 
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ஓர்‌ மனதினால்‌ ௮க்த உத்தேசங்கள்‌ பார்க்கப்பட்டபோது, 
வீடுகளைப்போல்‌ அல்லாமல்‌, குப்பை குவியல்கள்‌ போல்‌ 
தோன்றுகின்றன. 

904. பிரபஞ்சத்திலுள்ள எல்லா பொருள்களின்‌ இந்த 
பொது உற்பத்தியின்‌ பயனாக, அ்‌இருக்கும்‌ தனித்த 
பொருள்கள்‌ அதைப்போன்ற நிலைமையை ஏற்றுக்‌ கொண்டு, 
அவைகள்‌ முடிவுக்கு வந்து ஜீவிக்கும்‌ பொருட்டு, தாரதம்மி 
யத்தினால்‌ அமைதியான நிலையிலுள்ள, இறுதியான பொருள்‌ 
களுக்கு, அவைகளில்‌ முதற்‌ பொருளிலிருந்து செல்கின்றன. 
இவ்விதமாக, மானிட சரீரத்தில்‌ நார்‌ தசைகள்‌ தங்களிட 
முதல்‌ ரூபங்களிலிருக்‌அ( 104௦1) என்கிற ஓர்வித நரம்புகளா 
இற வரையில்‌ செல்லுஇன்றன ; மேலும்‌ இசத்த காடிகளுடன்‌ 
கூடப்‌ போகும்‌ கார்கள்‌ தங்கள்‌ பிரதம ரூபங்களிலிருந்து, 
அவைகள்‌ பேரில்‌ நிற்கவும்‌,நிலைக்கவும்வேண்டிய குறுத்தெ௮ம்‌ 
புகளாகவும்‌ எலும்புகளாகவும்‌ ஆற வரையில்‌, விர்த்தியாகிக்‌ 
கொண்டு வருசன்றன. பிரதமையானவைகளிலிருந்து இறுதி 
யானவைகள்‌ வசையில்‌ மனிதனில்‌ கார்களிடவும்‌ நாடிகளிட. 
வும்‌ அவ்வித வளர்ச்சி யிருப்பதினால்‌, அவைகளின்‌ நிலைமை 
களிலும்‌ அம்மாதிரியான வளர்ச்சி யிருக்கறது. அவைகளின்‌ 
நிலைமைகள்‌ இந்திரிய ஞானங்களாகவும்‌, சிந்தனைகளாகவும்‌, 
அசை லளாகவுமிருஃ்கின்றன. இவைகளும்‌ கூட அவைகள்‌ 
ஒளியிலுள்ள முதன்மையிலிருக்து, நிழலிலுள்ள இறுதியான 
வைகளுக்காம்‌, அல்லது அவைகள்‌ சூட்டில்‌ உள்ள முதன்மை 
யானவைகளிலிருந்து சூட்டிலில்லாத இறு.கியானவைகளுக்கும்‌ 
செல்லுசன்றன. அவைகளில்‌ அவ்வித வளர்ச்சியிருப்பதினால்‌, 
அன்பினிடவும்‌ அதன்‌ பரிவாசங்களிடவும்‌, ஞானத்‌ தினிடவும்‌ 
அதன்‌ பரிவாரங்களிடவும்‌ அவ்வித வளர்ச்சி கூடயிருக்கிறது. 
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சுருங்கச்‌ சொல்லில்‌, சருஷ்டிக்கப்பட்ட பிரபஞ்சத்தில்‌, எல்‌ 
லாப்‌ பொருள்களின்‌ அவ்வித வளர்ச்சி யிருக்கிறது, மேல்‌ 
காண்பித்‌ ததடன்‌ (பிரிவுகள்‌ 222 மூதல்‌ 9909 வசையில்‌) அதா 
வதுிருஷ்டிக்கப்பட்ட எல்லா பொருள்களிலும்‌ மிகப்பெரிய தி 
அம்‌ சின்னஞ்‌ சிறியதிலும்‌ இருவித நிலைகளிருக்கன்றன வென்‌ 
பது, இத்துடன்‌ ஓரே தன்மையுள்ளதா யிருக்கிறது. தேவர்‌ 
களின்‌ பரமார்த்த கருத்‌ துகளுக்குத்‌ தக்கபடி, பரமார்த்த சூரி 
யன்‌, எல்லா பொருள்களும்‌ உற்பத்‌ தியாகற தனித்த பொரு 
ளென்பது, எல்லா பொருள்களிலும்‌ சின்னஞ்‌ இறியதிலும்‌ 
திட இருவகை நிலைகள்‌ ஏன்‌ இருக்கின்றன என்பதற்கு கார 
ணமாயிருக்கிறது (பிரிவு 800). 

மண்ணுலகங்கள்‌ உண்டாகிற பொருள்களிலும்‌ பதார்த்தங்‌ 
களிலும்‌ ஜடப்போருள்களிலும்‌, தெய்வம்‌ என்பதே யாதோன்‌ 
றமில்லை, அப்படியிருந்தும்‌ தேய்வத்தினிட மிருந்தே அவைகள்‌ 
உண்டாயின. 

505. முன்பிரிவில்‌ கூறப்பட்டிருக்கும்‌ மண்ணுலகன்‌ 
களின்‌ உற்பத்தியிலிருக்து, அவைகளின்‌ பதார்த்தங்களிலும்‌ 
ஜடப்பொருள்களிலும்‌ தெய்வமென்பதே ஒன்றும்‌ இல்லாமல்‌, 
௫ தய்வமாகவேயிருக்கும்‌ எல்லாம்‌ அவைகளிலிருந்து நீக்கப்பட்‌ 
டிருக்கிறதென்று அறிக்து கொள்ளலாம்‌. ஏனென்றால்‌, மேல்‌ 
செல்லியபடி, அவைகளிட. சூடு குளிர்ச்சியிலும்‌, ஒளி இருளி 
அம்‌, முயற்டி அசைவின்மையிலும்‌, முடிவுபெற்ற அகாசங்க 
ளின்‌ முடிவுகளாகவும்‌ எல்லைகளாகவும்‌ அவைகளிருக்கன்றன, 
அப்படியிருந்தாலும்‌, மேல்‌ கூறியபடி, (பிரிவுகள்‌ 291 முதல்‌ 
2908 வரையில்‌) தேவமனிதன்‌ அல்லது ஆண்டவரை சூழ்ந்‌ 
இருக்கும்‌ மண்டலமாஇய தெய்வத்திலிருந்து வெளிப்பட்டு, 
அங்கிருந்ததை பரமார்த்த சூரியனிட பதார்த்தத்திலிருந்து 
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தொடர்ச்சியினால்‌ அவைகள்‌ கொண்டுவந்‌்திருக்கன்றன. இந்த 
மண்டலத்திலிருந்து ஆகாசக்கள்‌ மூலமாய்‌ சூரியனிடமிருந்து 
தொடர்ச்சினால்‌ மண்‌ ஹுலகங்கள்‌ உண்டாகிற பதார்த்‌ தங்க 
ளும்‌ ஜடப்பொருள்களும்‌ உற்பத்‌ தியாயின. 

806: ஆகாசங்கள்‌ மூலமாய்‌ பரமார்த்த சூரியனிட 
மிருந்து மண்ணுலங்கள்‌ உற்பத்தியானதை, ஸ்தால அபிப்பி 
ராயங்களிலிருந்து வரும்‌ வார்த்தைகளினால்‌ வேறு விதமாய்‌ 
விவரிக்க முடியாது. அனால்‌ பரமார்த்த அபிப்பிராயங்கள்‌ 
இட வரைக்‌ குட்படா தபடியினால்‌, அவ்வித அபிப்பிராயங்களி 
்‌. லிருந்துவரும்‌ வார்த்தைகளால்‌ வேறுவிதமாய்‌ விவரிக்சப்படம்‌ 
கூடும்‌ $) அந்த பரமார்த்த அபிப்பிராயங்கள்‌ இ.டவசைக்குட்‌ 
படாதபடியினால்‌, ஸ்தூல பாஷையின்‌ எந்த வார்த்தைகளிலும்‌ 
அவைகள்‌ உட்படுத றதில்லை. தங்களுக்குள்‌ பொதுவானது 
ஒன்று மில்லாதபடி, பரமார்த்த இந்தனைகளும்‌, சம்பாஷ 
ணைகளும்‌, எழுதப்பட்ட நூல்களும்‌, ஸ்தால இந்தனைகளி 
லிருந்தும்‌, சம்பாஷணைகளிலிருந்றும்‌, நூல்களிலிருந்தும்‌ 
முழுமையும்‌ பேதப்படுகின்றன வென்பதையும்‌, அன்னுவயங்‌ 
களால்‌ மட்டும்‌ அவைகள்‌ சம்பந்த மடைந்திருக்கின்றன 
வென்பதையும்‌; மேலே பார்க்கலாம்‌ (பிரிவு 295). அப்படி 
யானால்‌, மண்‌ணுலகங்களின்‌ உற்பத்‌ இ கொஞ்சமட்டும்‌ ஸ்‌.தூல்‌ 
மாய்‌ பார்க்கப்பட்டால்‌, அது போதுமானது. 

சிருஷ்டியின்‌ முடிவுகளாயிருக்கிற எல்லா உபயோகங்‌ 
களும்‌, உருவங்களிலிருக்கின்றன 5 மேலும்‌ அவைகள்‌ மண்‌ 
ணுலகங்களிலிருப்பது போன்ற பதார்த்தங்களிலிருந்தும்‌ பூதப்‌ 
போருள்களிலிருக்கும்‌ உருவங்களை அடைகின்றன. 

807. சூரியனுக்கும்‌, ஆகாயங்களுக்கும்‌ பூமிகளுக்கும்‌ 


சேர்ந்தவைகள்‌ போன்ற இது வரையில்‌ பேசப்பட்ட எல்லா 
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'பொருள்களும்‌ முடிவுகளுக்கு சாதனங்களாயிருக்கின்றன. 
இருட்டியின்‌ முடிவுகள்‌, மண்ணுலகங்களிலிருர்அ, ஆகாசவங்‌ 
௪ள்‌ மூலமாய்‌ சூரியனாக ஆண்டவரால்‌ உற்பத்தி செய்யப்பட்ட 
பொருள்களாயிருக்கன்றன. இந்த முடிவுகளை உபயோகங்கள்‌ 
ஏன்று சொல்லப்படுதன்றன. அவைகளின்‌ விசாலத்தில்‌, 
விருக்ஷவர்க்கத்தின்‌ எல்லா பொருள்களையும்‌, பிராணி வர்க்கத்‌ 
தன்‌ எல்லாபொருள்களையும்‌, கடைசியில்‌, மானிட வர்க்கத்தை 
யும்‌, அதிலிருந்து தேவதாசம்பந்தமான சுவர்க்கத்தையும்‌ 
வைகள்‌ தழுவுன்றன. பசமஇச்சா சத்தியையும்‌ பாம 
ஞான சத்தியையும்‌ பெற்‌ ுக்கொள்பவைகளா யிருப்பதா 
அம்‌. மேலும்‌ அவைகள்‌, உற்பத்தியான சிருஷ்டி. கர்த்தா 
வாகிய கடவுளை எதிர்‌ பார்த்து, அதனால்‌ அவர்‌ செய்த அநேக 
பொருள்களோடு அவரைச்‌ சேர்த்து, அந்த சேர்க்கையினால்‌, 
அவரிடமிருந்து அவைகள்‌ வந்தது போல்‌, அவரால்‌ அவை 
கள்‌ நிலைக்கும்படியாக செய்கிற படியினாலும்‌, இவைகளுக்கு 
உபயோகங்கள்‌ என்று சொல்லப்படுகின்றன. அவைகள்‌, 
உற்பத்தியான இருஷ்டி. கர்த்தாவாகிய கடவுளை அவைகள்‌ 
எதிர்பார்த்து, அவர்‌ செய்த பெரும்‌ கரியைகளோடு சேர்க்‌ 
இிறதாக சொல்லப்பட்டஅ. அனால்‌ இது தோற்றத்தை அனு 
சரித்‌. து சொல்லப்பட்ட. ருஷ்டி. கர்த்தாவாகிய கடவுள்‌, 
அவைகள்‌ தாமே பார்த்து சேருகிறது போல்‌ செய்கிறாரென்‌ 
பது அர்த்தம்‌; ஆனால்‌ ௮வைகள்‌ எப்படிப்‌ பார்த்து, ௮.தனால்‌ 
சேருன்றனவென்பது பின்வருவதில்‌ சொல்லப்படும்‌. இந்த 
விஷயங்களைப்பற்றி அவைகளுக்குரிய இடங்களில்‌ இலது 
முன்னமே சொல்லப்பட்டிருக்கிறது $ உதாரணமாக, பரம 
'இச்சாசத்தியும்‌ பாமஞான சத்தியும்‌ தன்னிடமே இருந்து 
அருஷ்டி.க்கப்பட்ட மற்றவைகளில்‌ இருந்து நிலைக்க வேண்டு 
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மென்பது (பிரிவுகள்‌ 47 முதல்‌ 51 வரையிலும்‌), 
சிருஷ்டிக்கப்பட்ட பிரபஞ்சத்திலுள்ள எல்லா பொருள்‌ 
களும்‌ பரமஇச்சா சத்தியையும்‌ பரமஞான சத்தியையும்‌ 
பெ ற்றுக்கொள்பவைகளாயிருக்கன்‌றனவென்பது (பிரிவுகள்‌ 
94 முதல்‌ 60 வரையிலும்‌), இிருஷ்டிக்கப்பட்ட எல்லா 
பொருள்களின்‌ உபயோகங்களும்‌, படிப்படியாய்‌ மனிதன்‌ 
வரையிலும்‌, மனிதன்‌ மூலமாய்‌, தாங்கள்‌ உற்பத்தியான 
இருஷ்டி. கர்த்தாவாதய கடவுள்‌ வரையிலும்‌ ஏறுன்றன 
வென்பது பிரிவுகள்‌ 65 முதல்‌ 68 வரையிலும்‌ சொல்லப்‌ 
பட்டிருக்கிறது. 

808. எவனொருவன்‌ இருஷ்டிகர்த்தாவாகய கடவுளிட 
மிருந்து உபயோகத்தைத்‌ தவிர வேற! யாதொன்றும்‌ உற்பத்தி 
யாக முடியா தென்றும்‌, ஆகையினால்‌ வேறொன்றும்‌ இருஷ்டிக்‌ 
கப்படமுடியாதென்றும்‌ யோ௫த்தால்‌, உபயோகங்கள்‌ இருட்‌ 
டியின்‌ முடிவுகளென்று யார்‌ தெளிவாய்‌ அறிந்துகொள்ள 
மாட்டான்‌? உபயோகமாயிருக்கவேண்டுமானால்‌, ௮ மற்ற 
வர்களுக்காக செய்யப்படவேண்டும்‌. தனக்காக செய்யப்படும்‌ 
உபயோகம்‌ மற்றவர்களுக்காகவும்‌ கூட இருக்றெது; ஏனென்‌ 
ரல்‌, தனக்காக ஒரு உபயோகமிருந்தால்‌, மற்றவர்களுக்கு 
உபயோகமாகும்படியான ஓர்‌ தகுந்த நிலையிலிருக்கறது. 
இதை யோடிப்பவன்‌, உபயோகமாயிருக்கற உபயோகம்‌ மனி 
தனிடமிருந்து உண்டாகாதென்றும்‌, அவரிடமிருந்து உண்‌ 
டாக்கப்பட்டவைகளெல்லாம்‌ உபயோகமாயிருக்கிற ஆண்ட 
வரிடமிருக்து, மனிதனில்‌ ௮  இருக்கக்கூடுமென்றுகூட 
அறிந்து கொள்வான்‌. 

809. ஆனால்‌ உபயோகங்களின்‌ உருவங்கள்‌ இங்கே 
£9ரஸ்தாபிக்கப்பட்டிருப்பதால்‌, விஷயமானது பின்வரும்‌ 
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ஒழுங்கில்‌ சொல்லப்படும்‌. 1. மண்ணுலகங்களில்‌, ரூபங்களில்‌, 
உபயோகங்களையும்‌ அல்லது உபயோகங்களின்‌ ரூபங்களை 
உண்டாக்க ஓர்‌ முயற்சி இருக்றெது. 11. உபயோகளங்களின்‌ 
எல்லாரூபங்களிலம்‌ பிரபஞ்சத்தின்‌ சருஷ்டியினிட கொஞ்சம்‌ 
பிரதிமையிருக்கற௮. 11]. உபயோகங்களின்‌ எல்லா ரூபங்‌ 
களிலும்‌ மனிதனிட ஓர்‌ பிரதிமையிருக்கெறது. 177. உப 
யோகங்களின்‌ எல்லா ரூபங்களிலும்‌ மூடிவற்றதும்‌, நித்திய 
மான பொருள்களின்‌ கொஞ்சம்‌ பிரதிமை இருக்கறது. 


810. [. மண்ணுலகங்களில்‌, ரூபங்களில்‌ உபயோகங்‌ 
களை அல்லது உபயோகங்களின்‌ ரூபங்களை உண்டாக்க, ஓர்‌ 
முயற்சியிருக்கிறது. 

பூமிகளில்‌ இந்த முயற்சி யிருக்தறெதென்பது, அவை 
களின்‌ உற்பத்தியிலிருந்து விசகமாறெ௮. ஏனென்மால்‌ 
மண்ணுலகங்கள்‌ உண்டாக்கப்பட்ட பதார்த்தங்களும்‌ பூதப்‌ 
பொருள்களும்‌, மேலே அறிந்து கொள்ளக்கூடியபடி. (பிரிவு 
கள்‌ 805, 800) பரமார்த்த சூரியனிடமிருந்து உபயோகங்க 
ளாக புறப்படுகிற அகாசங்களின்‌ முடி.வுகளாகவும்‌ எல்லை 
களாகவும்‌ இருக்கின்றன. பூமிகள்‌ உண்டாக்கப்பட்ட பதார்த்‌ 
தங்களுக்கும்‌ ஜடப்‌ பொருள்களுக்கும்‌ அவ்வித உற்பத்தி 
இருப்பதாலும்‌, அவைகளின்‌ கூட்டங்கள்‌, அகாசங்கள்‌ சுற்றி 
நெருக்குவதினால்‌ சேர்க்கையில்‌ நிலைநிருத்தப்பட்டிருப்பதா 
அம்‌, அவைகளிலிருந்து உபயோகங்களின்‌ ரூபங்களை உண்‌ 
டாக்க அவைகள்‌ ஓர்‌ இடைவிடாத முயற்சியை அடைஇன்‌ 
றனவென்று! ஏற்படுகிறது, அவைகள்‌ தங்களிட உற்பத்திஸ்கா 
னத்திலிருர்‌.து, உற்பத்திசெய்ப சக்தியுள்ளவைகளாயிருக்கும்‌ 
குணத்தையே அடைகின்றன. அ௮.தாவது அவைகள்‌ இணங்கு 
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கிற ஆகாசங்களின்‌ இறுதிப்‌ பொருள்களாயிருக்‌இன்றன. இந்த 
மூயற்சியும்‌ இக்க குணமும்‌ பூமிகளிலிருப்பதாகச்‌ சொல்லப்‌ 
படிகிறது. ஆனல்‌, அவைகள்‌ பூமிகளிலிருக்தாலும்‌, பூமிகளி 
லிருரக்து ஆகாசங்களில்‌ வெளிபட்டாலும்‌, இக்தப்பொருள்‌ 
கள்‌ பூமிகள்‌ உற்பத்தியாகிற அக்த பதார்த்தங்களோடும்‌, பூதப்‌ 
பொருள்களோடும்‌ இருக்கின்றன வென்பது அர்த்தம்‌. ஆகா 
சங்கள்‌ அவ்வித பொருள்களால்‌ நகிறைந்திருக்கின்றன வென்‌ 
பது ஈன்றாய்‌ தெரிந்திருகறெது. எல்லாவித விதைகளும்‌, அவை 
களின்‌ அக்கரங்க பாகங்கள்‌ வடையில்‌ சூட்டில்‌ திறக்கப்‌ 
பட்டபோது மிசவும்‌ நண்ணிய பொருள்களால்‌ நிரப்பப்பட 
இறதென்கிற இலிருந்து, மண்‌ ணுலகங்களின்‌ பதார்த்தங்களும்‌ 
பூதப்பொருள்களும்‌ அவ்வித முடற்சியையும்‌ குணத்தையும்‌ 
பெற்றிருக்கன்றன வென்பது தெளிவாகிறது. இது பசமாத்த 
உற்பத்தி ஸ்தானத்இலிருந்துதான்‌ முடியும்‌ ழ ஆகையினால்‌, 
உபயோகத்துடன்‌ தாங்களை சேர்ந்துகொள்ள, அவைகளுக்கு 
சக்தியுண்டு, அதிலிருந்து அவைகள்‌ விஸ்தாசமாய்‌ பலிக்‌ 
இன்றன. பிறகு ஸ்தால தொடர்கத்தையுடைய பூதப்பொரு 
ளோடு கூடி, அவைகள்‌ உபயோகன்களின்‌ ரூபங்களை உண்‌ 
டாக்கி, கடைசியில்‌ வெளிச்சத்துக்கு வந்து, இவ்விதமாக 
முளைத்து வளர, கருப்பப்பையிலிருக்து தள்ளுவதுபோல்‌ 
வெளியே விூகின்றன. இந்த முயந்தியானது, பிற்பாடு, 
மண்ணுலகள்களிலிருந்து வேறின்‌ £லமாப்‌ இறுதிபானவை 
களுக்கும்‌, இறுதி பொருள்களிலிருந்து உபயோகமே உற்‌ 
பத்தியாறை முதன்மை பொருள்களுக்கும்‌, தொடர்ச்சியா 
யிருக்கிறது. இவ்விதமாக உபயோகங்கள்‌ ரூபங்களாக மாறு 
கின்றன. ஆன்மாவைப்போலிருக்கெற உபயோகத்திலிருக்து, 
ரூபங்கள்‌, மூதற்பொருள்களிலிருந்து இறுதிப்பொருள்கள்‌ 
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வரையிலும்‌, இறுதிப்பொருள்களிலிருந்து முதற்பொருள்கள்‌ 
வரையிலும்‌ செல்லும்போது, அதன்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ கொஞ்சம்‌ 
உபயோகமாகவே இருக்க நேரிடுகிறது. உபயோகத்தின்‌ உரு 
“வம்‌ ஒரு சரீரத்தைப்‌ போலிருப்பதால்‌, உபயோகம்‌ அன்மா 
வைப்போலிருக்றெதென்று சொல்லப்படுஇ ற. இன்னும்‌ உள்‌ 
ளான ஒரு முயற்சி, அதாவது பிராணிவர்க்கத்திற்கு செடிகள்‌ 
மூலமாய்‌ உபயோகங்களை உற்பத்திசெய்ய செய்யும்‌ ஓர்முயற்கி 
இருக்கிறதென்று கூட ஏற்படுறது; ஏனென்றால்‌, இவைகளி 
னால்‌, எல்லாவித பிராணிகளும்‌ போஷிக்கப்படுன்றன. மானிட 
வர்க்கத்துக்கு உபயோகத்தைத்‌ தரும்‌ முயற்யொயெ ஓர்‌ அந்த 
சங்கமுயற்கிகூட இந்த பொருள்களில்‌ இருக்கன்‌ றனவென்ப 
கூட ஏற்படுகிறது. அடியில்‌ கண்ட காரணங்களால்‌, இவை 
களெல்லாம்‌ ஏற்படுஇன்றன. 1, இந்தப்‌ பொருள்களெல்லாம்‌ 
இறுதிப்பொருள்களாயிருக்கன்றன இறுதிப்பொருள்களில்‌ 
எல்லா முந்தய பொருள்களும்‌, பல இடங்களில்‌ மேலே காண்‌ 
பிக்கப்பட்டபடி, அவைகளின்‌ ஒழுக்இல்‌ ஏககாலத்திலிருக்‌ 
இன்றன. மேல்‌ காண்பித்த படி (பிரிவுகள்‌ 292 முதல்‌ 229 
வசையில்‌) எல்லா பொருள்களிலும்‌ மிகப்பெரிபதிலும்‌ சின்‌ 
னஞ்‌ இிறியதிலும்‌ இருவித நிலைகளிலிருக்ன்ெறன ; மேற்‌ 
குறித்த முயற்சியிலும்‌, அம்மாதிரியே யிருக்கிறது 8. இறுஇப்‌ 
பொருள்களிலிருந்து ஆண்டவரால்‌ எல்லா உபயோகக்களும்‌ 
உற்பத்‌ திசெய்யப்படுசின்‌ றன; ஆகையினால்‌ இறுதிப்‌ பொருள்‌ 
-சளில்‌ உபயோகங்களைச்‌ செய்ய முபந்சியிருக்கவேண்டும்‌. 
811. அப்படியிருந்தும்‌, உயிரின்‌ இறுதியான சக்தி 
களின்‌ முயற்சிகளாயிருக்றெபடியினால்‌, இந்த முயற்கெளெல்‌ 
லாம்‌ உயிருள்ளவைகளல்ல. இந்த சக்‌ திகளில்‌, அவைகள்‌ உற்‌ 
பத்தியாகும்‌ உயிரின்‌ பொருட்டு, கொடுக்க வரும்‌ ஏதுக்களால்‌ 
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அவைகளின்‌ உற்பத்தி ஸ்தானத்திற்கு இரும்ப முடிவாய்‌ ஒரு 
முயற்சியிருக்கிறது. இறுதியுள்ள காசங்கள்‌, மண்ணுல 
கங்களிலிருக்றெ பதார்த் தங்களின்‌ பூதப்பொருள்களும்‌, உள்‌ 
சேயும்‌ புறத்திலும்‌ ஈபங்களாக ஏவப்பட்டு, ரூபங்களில்‌ 
வைக்கப்பரிகிற அவ்வித சக்திகளாகன்றன. இந்த விஷபம்‌ 
விசாலமாயிருப்பதால்‌, இவைகளை எல்லாம்‌ காலமானது இன்‌ 
ணும்‌ நிறைப நிரூபிக்க முடியாமல்‌ போப்விர2ெத. 

512, இக்த மண்ணுலகங்கள்‌ இன்னும்‌ புதியதாகவும்‌ 
சுத்தத்திலும்‌ இருந்தபோது, அவைகளிலிருக்து மாதலில்‌ உண்‌ 
டானது விதைகளாயிருந்தது ழ; அவைகளில்‌ முதல்‌ ஐதயற்சி 
வேறொன்ருயிருக்க மடியாது, 

218. 1] உபயோகங்களின்‌ எல்லாருபங்களிலும்‌, சிருஷ்டி 
மின்‌ ஓர்வித ஒப்பு இருக்கிறது: உப3யோகங்களின்‌ பங்கள்‌, 
தாவரவர்க்க ரூபங்களென்றும்‌, விருவர்க்க ரூபங்களென்றும்‌, 
பிராணிவர்க்க ரூபங்களென்றும்‌, மூன்றுவிதங்களாயிருக்கின்‌ 
தன. தாவரவர்க்கத்தின்‌ உபயோகங்களின்‌ ரூபங்கள்‌, கண்‌ 
ணுக்குபுலப்படாமையால்‌ விவரிக்கமுடியாத. முதல்ரூபங்கள்‌, 
மண்‌ ணுலகைங்கள்‌ உண்டாகிய எல்லாவற்றிலும்‌ இறிய பதார்த்‌ 
திங்களும்‌ பூதப்பொருள்களுமாயிருக்க்றன; இரண்டாவது 
ரூபங்கள்‌, இவைகளின்‌ கூட்டல்கள்‌; அவைகள்‌ முடிவற்ற 
பேதங்களை உடையவைகளாயிருக்கன்றன; மூன்றாவது ரூபங்‌ 
கள்‌, தூசிகளாக விழுந்த செடிகளிலிருக்தும்‌, பிராணிகளின்‌ 
பிணங்களிலிருந்தும்‌, அதனுடன்‌ பூமிகளோடு கலந்து 
அவைகளின்‌ தரையை உருவாக்குற இவைகளிலிருந்து வரும்‌ 
ஆவிகளிலிருந்தும்‌ உண்டாகின்றன. தாவரவர்க்கத்தின்‌ 
மூன்‌.ற! நிலைகளின்‌ இந்த ரூபங்கள்‌ சிருஷ்டியை, ஆகாசங்கள்‌ 
மூலமாயும்‌, அவைகளின்‌ சூட்டின்‌ மூலமாயும்‌, ஒளியின்‌ 
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மூ£லமாயும்‌, சூரியனால்‌ ஏற்பட்டு, சிருஷ்டியின்‌ முடிவுகளா 
யிருந்த உபயோகங்களை ரூபங்களாக உண்டாக்குன்றன- 
வென்பஇில்‌ ஓத்துப்போகின்றன. இருஷ்டியை இவ்விதம்‌ 
ஒத்துப்போகுதல்‌, அவைகளின்‌ முயற்சிகளில்‌ மறைந்து: 
இடக்கறெது; அதைக்குறித்து 810-வ.அ பிரிவைப்பார்க்கவும்‌.. 

51.4, விருக்ஷவர்க்கத்தின்‌ உபயோகங்களின்‌ ரூபங்களில்‌, 
சிருஷ்டியின்‌ ஒப்பு, அவைகளின்‌ பிரதமப்பொருள்களிலிருந்து 
அவைகளின்‌ இ௮திப்பொருள்களுக்கும்‌, அவைகளின்‌ இறு: 
திப்பொருள்களிலிருந்து அவைகளின்‌ பிரதமப்பொருள்களுக்‌. 
கும்‌, அவைகள்‌ செல்லுஇன்றன என்பதில்‌ தெரியவருவறது.. 
அவைகளின்‌ பிரதமப்‌ பொருள்கள்‌ விதைகளாகவும்‌, இறு: 
திப்பொருள்கள்‌ பட்டையினால்‌ உடுத்தப்பட்ட தண்டுகளாகவு 
மிருக்கன்றன; தண்டுகளின்‌ இறுதிப்பொருளாயிருக்றெ. 
பட்டையின்‌ மூலமாய்‌, மூன்‌ சொல்லியபடி, அவைகளின்‌ பிர 
திமைப்‌ பொருளாயிருக்கற விதைகளுக்கு செல்லுகன்றன.. 
பட்டை அடுக்குகளினால்‌ உடுத்தப்பட்ட தண்டுகள்‌, எல்லா 
உப்யோகங்களின்‌ சிருஷ்டியும்‌ நிருமாணமும்‌ உண்டாகிற பூமி 
களினால்‌ உடுத்தப்பட்ட பூகோளத்தை சாயல்‌ காட்டுற து.. 
பழத்தின்‌ தொடக்கங்களுக்குள்‌ தண்டுகளையும்‌ இளைகளையும்‌ 
சுற்றிலும்‌ இடைவிடாது கொண்டுபோகப்பட்ட வேர்களின்‌ 
உறைகள்‌ மூலமாய்‌ செல்லுகிற உள்ளானஅம்‌ புறம்பானது 
மான பட்டைகளாலும்‌ போர்வைகளாலும்‌ வளர்ச்சி சம்ப: 
விக்கிறதென்பதும்‌, அம்மாதிரியே பழங்கள்‌ விருக்ஷம்‌ நூல: 
மாய்‌ விதைகளுக்கும்‌ சம்பவிக்கிறதென்பதும்‌, அரேகருக்கு, 
தெரிர்திருக்கறது. உபயோகங்களின்‌ ரூபங்களில்‌ இருட்டி 
யின்‌ ஒரு ஒப்பனையானது, முதன்மையான பொருள்களி' 
லிருந்து, இறுதிப்‌ பொருள்கள்‌ வரையிலும்‌, இறுதிப்‌. 
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'பொருள்களிலிருக்து முகன்மைப்பொருள்‌ வரையிலும்‌, இந்‌ 
தப்‌ பொருள்களின்‌ நிருமாணத்‌ தின்‌ அபிவிர்த்தியிலும்‌ அதனு 
டன்‌, எல்லா அபிவிருத்தியிலும்‌ உபயோகங்களாயிருக்றெ 
பழங்களையும்‌ விதைகளையும்‌ உண்டாக்கும்‌ முடிவு இருக்கற 
'தென்பதிலும்‌ விசதமாகிறது. மேல்‌ கூறியவைகளிலிருந்து, 
பிரபஞ்சத்தின்‌ சிருஷ்டியின்‌ அபிவிர்த்தியான அ, சூரியனால்‌ 
சூழப்பட்ட ஆண்டவராகிய அதன்‌ முதற்போருளிலிருக்து, 
மண்ணுலகங்களாயிருக்கிற இறுதிப்பெரருள்கள்‌ வரையி 
அம்‌, இவைகளிலிருக்து உபயோகக்கள்‌ கூலமாய்‌, அதன்‌ 
முதற்போருள்‌ அல்லது ஆண்டவர்‌ வரையிலும்‌ செல்லுகிற 
தென்றும்‌, மேலும்‌ உபயோகங்கள்‌ முழு சிருஷ்டியின்‌ முடிவு 
களாக இருக்கின்றனவென்றும்‌ விசதமாகிறது. 

8159. ஸ்தூல உலகத்தின்‌ சூடும்‌ ஒளியும்‌ ஆகாசங்‌ 
-களும்‌ சிருஷ்டியின்‌ இந்த ஒப்பனைக்கு எவ்விதத்திலும்‌ ஏது 
வாகயில்லாமல்‌, பரலோகத்து சூரியனிட. சூடும்‌ ஒளியும்‌ ஆகா 
ங்களும்‌ மாத்திரம்‌ அப்படி ஏதுவாயிருக்கன்றன வென்ற: 
'தெரிர்திருக்கட்டும்‌. இவைகள்‌ அந்த ஒப்பனையை தஸ்க 
'ளோடு எடுத்துக்கொண்டு வந்‌.௪, விரு௯% வர்க்கத்தின்‌ உபயோ 
.கங்களின்‌ ரூபங்களில்‌ உடுத்‌ தின்றன. ஸ்தூல லோகத்தின்‌ 
சூடும்‌ ஒளியும்‌ ஆகாசங்களும்‌ விதைகளை மாத்திரம்‌ திறந்து, 
அதன்‌ தளிர்களை விரிவில்‌ வைத்து, அவைகளை ஸ்திரப்‌ 
படுத்துகிற பொருள்களால்‌ உடுக்கின்றன. ஆனால்‌ தாங்களே 
சக்திகளாயிராத தங்கள்‌ சொந்த சூரியனிடமிருந்து வரும்‌ 
எந்த சக்திகளின்‌ பயனாயல்லாமல்‌, இவைகளை நிறைவேற்ற 
அவைகள்‌ இடைவிடாமல்‌ ஏவப்படுற பரலோகத்து சூரிய 
னிடமிருந்து வரும்‌ சக்திகளால்‌ இது ஈடக்றெது. அனால்‌ 
தூல சக்திகள்‌, சிருஷ்டியின்‌ ஓர்‌ ஒப்பனை அவைகளுக்கு 
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உண்டாக்க எந்த விதத்திலும்‌ உபயோகப்படுஇறதில்லை ;. 
எனென்றால்‌ சிருஷ்டியின்‌ ஒப்பனை பரமார்த்தமானது ;. 
ஆனால்‌, அது ஸ்தூல லோகத்தில்‌ தோன்றி உபயோகத்தைக்‌ 
கொடுத்த, ஸ்இரமாய்‌ நின்று, நீடித்திருக்கும்‌ பொருட்டு, . 
௮௮ ஜடமாச்கப்படவேண்டும்‌, அதாவது அந்த உலகத்தின்‌ 
ஜடப்பொருள்களால்‌ முழுமையும்‌ நிரப்பப்படவேண்டும்‌. 
816. ஒரு சரீரமானது ஒரு கருப்பைக்குள்‌ அல்லது: 
முட்டைக்குள்‌ செலுத்தப்பட்ட விதையிலிருந்து உருவாக்கப்‌ 
படுவதினால்‌,பிராணி வர்க்கத்தில்‌ உபயோகங்களின்ரூபங்களில்‌, . 
சிருஷ்டியின்‌ அம்மாதிரியான ஒப்பனை யிருக்கிறது ; இந்த 
சரீரம்‌ விதையின்‌ இறுதிப்‌ பொருளாய்‌, பக்குவமான 
போது, தானே புது விதைகளை உண்டாக்குகிறது, இந்த 
அபிவிர்த்தி விருக்ஷவர்க்கத்தின்‌ உபயோககங்களின்‌ ரூபங்‌ 
களிட அபிவிர்த்தியைப்‌ போன்றதாயிருக்கிறது; விதை 
கள்‌ தொடக்கங்களா யிருக்கின்றன, கருப்பை. அல்லத : 
முட்டை பூமியைப்போன்றதா யிருக்கிறது ; பிறப்பதற்கு. 
முன்னிருக்கும்‌ நிலைமை வேர்பிடிக்கும்போது பூமிக்குள்ளி 
ருக்கும்‌ விதையைப்போலிருக்கிறது $ பிறந்த பிறகு பிள்ளை 
கள்‌ பெரும்காலம்வரையில்‌ இருக்கும்‌ நிலைமை, ஒருமரமானது 
கனிகொடுக்கும்‌ காலம்‌ வரையில்‌ வளர்தல்போலிருக்கிறத. 
செடிகளின்‌ ரூபங்களில்‌ அருஷ்டியின்‌ ஓர்‌ ஒப்பனை இருக்‌ 
இறது போல்‌, பிராணிகளின்‌ ரூபங்களிலும்‌ கூட முதற்‌: 
பொருள்களிலிருர்‌ து இறுதிப்பொருள்கள்‌ வரையிலும்‌, , 
இ ுதப்பொருள்களிலிருந்து பிரதமப்‌ பொருள்கள்‌ வரையி 
லும்‌, ஓர்‌ அபிவிருத்தியிருப்பதினால்‌, ஒர்‌ ஒப்பனை இருக்‌ 
இறதென்பது இந்தஉபமானத்திலிருந்து தெளிவாகிறது. மனி ' 
தனில்‌ ஒவ்வொரு தனித்த பொருளிலும்‌, சிருஷ்டியின்‌ - 
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அதைப்போன்ற ஓர்‌ ஒப்பனை யிருக்கிறது; ஏனென்‌ 
மூல்‌, ஞானத்தின்‌ மூலமாய்‌ உபயோகங்கள்‌ வரையில்‌ அன்‌ 
பின்‌ அபிவிருத்தி அம்மாதிரியிருக்க.து; ஆகையினால்‌ 
புத்தியின்‌ மூலமாய்‌ செய்கைகள்‌ வரையில்‌, சத்தத்தின்‌ அபி 
விருத்திக்கும்‌, பக்தியின்‌ மூலமாய்‌ பணிவிடைகள்‌ வரையில்‌ 
,தீருமத்தின்‌ அபிவிருத்திக்கும்‌, விஷயம்‌ அம்மா இரியேயிருக்கி 
ற௮. சித்தமும்‌ புத்தியும்‌, அதனுடன்‌ தருமமும்‌ பக்தியும்‌ உற்‌ 
பத்தியைஉண்டாக்கும்‌ முதற்பொருள்கள்‌; சலனங்களும்பணி 
விடைகளும்‌ இறுஇப்‌ பொருள்களாயிருக்கன்றன. இவைகளி 
லிருந்து உபயோகங்களின்‌ சந்தோஷங்கள்‌ மூலமாய்முன்சொல்‌ 
வியபடி, சித்தமும்‌ புத்திபுமாய்‌ ௮ல்லஅ தருமமும்‌ பக்தியுமா 
யிருக்கிற, அவைகளின்‌ முதற்பொருள்கள்‌ வரையில்‌, ஓர்திரும்‌ 
.பவருதல்‌ சம்பவிக்கிறது. அப்படி. திரும்பவருதல்‌ உபயோக 
களின்‌ சந்தோஷங்கள்‌ மூலமாய்‌ உண்டாகிற தென்பது, ஏதோ 
ஒருவித அன்பிலிருந்து உண்டாகிற சலனங்களிலும்‌ பணி 
விடைகளிலும்‌ அனுபவிக்கப்படுகிற சந்தோஷத்திலிருந்து மிச 
வும்‌ தெளிவாகிறது ; ஏனென்றால்‌ அவைகள்‌ தஸங்களிட பிர 
,தம உற்பத்தி ஸ்தானமாகிய அன்பிற்கு ஓடுகின்றன, இவ்வி 
,தீத்தினால்‌ சேர்க்கை சம்பவிக்கிற து: சலனங்களிடவும்‌ பணி 
-விடைகளிடவும்‌ சந்தோஷங்கள்‌ உபயோகங்களின்‌ சந்தோஷ 
ங்களென்றும்‌ சொல்லப்பட்டவைகளாயிருமச்சின்றன. பிரதம 
பொருள்களிலிருந்து இறுதிப்பொருள்கள்‌ வரையிலும்‌, இறு 
திப்‌ பொருள்களிலிருர்‌ ஆ பிரதமப்பொருள்கள்‌ வரையிலும்‌, 
அதைப்போன்ற ஓர்‌ அபிவிருத்தியான௮, மனிதனிலிருக்கும்‌ 
ஆசைகளிடவும்‌ இக்தனைகளிடவும்‌ மிகவும்‌ சுத்தமாய்‌ அங்க 
சம்பந்தமான ரூபங்களில்‌ காண்பிக்கப்படுறெது. மூளைகளில்‌, 
மூளை மயமான சாம்பல்‌ நிறமுள்ள பொருள்களென்று சொல்‌ 
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லப்பட்ட ஈட்சத்திரம்‌ போன்ற, ரூபங்களிருக்கன்றன; இவை 
களிலிருந்து, நார்கள்‌ மச்சைமயமான பொருள்‌ மூலமாய்‌ 
கழுத்துக்கு ழே சரீரத்தில்‌ போகின்றன. இந்தகார்கள்‌ அன்‌ 
இருக்கும்‌ இறுதிப்‌ பொருள்களுக்குச்‌ சென்று, இறுதிப்‌ 
பொருள்களிலிருக்து அவைகளில்‌ :9ரதமப்‌ பொருள்களுக்கு 
.இரும்புசின்றன $; நார்கள்‌ அவைகளில்‌ பிசதமப்பொருள்‌ 
களுக்கு இரத்த நாடிகள்‌ மூலமாய்‌ திரும்புகின்றன. 
எல்லா அன்புகளும்‌ சிந்தனைகளும்‌ அந்த ரூபங்களிடவும்‌ 
'பொருள்களிடவும்‌ நிலைமையில்‌ உண்டாகும்‌ மாறுதல்களா 
கவும்‌ பேதங்களாசவு மிருக்கிெறபடியினால்‌, அவைகளுக்கும்‌ 
அதைப்போன்ற ஓர்‌ அபிவிருத்தியுண்டு, அந்தரூபங்கள்‌ அல்‌ 
லத பொருள்களிருந்து புறப்படும்‌ நார்களை சூட்டுக்கும்‌ ஒளிக்‌ 
.கும்கொள்சலாமா யிருக்கிறபாமார்த்த சூரியனிடமிருக்‌ அவரும்‌ 
ஆகாசக்களுக்கு ஒப்பிடலாம்‌. சரீரத்தின்‌ இந்த செயல்கள்‌, 
பூமிகளிலிருந்து ஆகாசங்கள்‌ மூலமாய்‌ உண்டாக்கப்படுகிற 
'பொருள்களைப்போலிருக்கன்றன; அவைகளிட உபயோகங்‌ 
களின்‌ சந்தோஷங்கள்‌ தாங்கள்‌ உற்பத்தியான மூல ஸ்தானத்‌ 
திற்கு இரும்புகின்றன. ஆனால்‌ ஆயிரங்கள்‌ பதினாயிரங்கள்‌ 
கணக்கான சக்திகள்‌ செய்கையில்‌ காரியப்படும்போது, ஓன்‌ 
முகத்‌ தொன்றறபடியினாலும்‌, உபயோகங்களின்‌ சந்தோ 
ஷங்கள்‌ இந்தனையில்‌ அபிப்பிராயங்களுக்கு இடங்கொடுக்‌ 
காமல்‌, பிரத்தியேசமான புறப்பாடு இல்லாமல்‌ ஒரு பலனை 
உண்டாக்குறெதினாலும்‌, இந்தப்‌ பொருள்களின்‌ அவ்வித 
அபிவிர்த்தி இருக்கிறதென்பதும்‌, இந்த அபிவிருத்தியில்‌ 
இருஷ்டியின்‌ ஒர்‌ ஒப்பனையிருக்கிற தென்பதும்‌, புத்தி 
யினால்‌ சரியாய்‌ இிரடப்பதூ அறிது, இந்த விஷயங்களைப்‌ 


பற்றி, மேலே சொன்னதையும்‌ காண்பித்ததையும்‌ பார்க்கவும்‌. 
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இருஷ்டிக்கப்பட்ட பொருள்களின்‌ உபயோகங்கள்‌ உயரத்‌ 
தைச்‌ சேர்ந்த நிலைகள்‌ மூலமாய்‌ மனிதன்‌ வரையிலும்‌, மனி 
தன்‌ மூலமாய்‌ அவைகள்‌ உற்பத்தியாகிறசிருஷ்டிகர்த்தாவாகிய 
கடவுள்‌ வரையிலும்‌ உபர்தன்றன வென்பதை, 05 வத பிரிவு 
முதல்‌ 08 வத பிரிவு வரையிலும்‌, சிருஷ்டியின்‌ முடிவு இறு 
இப்‌ பொருள்களிலிருக்கின்றது என்பதையும்‌, அந்த முடிவு 
எல்லா பொருள்களும்‌ ருஷ்டி கர்த்தாவிடம்‌ திரும்ப 
வேண்டு மென்பதையும்‌, சேர்க்கை இருக்கவேண்டு மென்‌ 
பதையும்‌, 167 வது பிரிவு முதல்‌ 172 பிரிவு வரையிலும்‌ 
பார்க்கவும்‌. ஆனை இவைகளெல்லாம்‌, இருதயத்தோடும்‌ 
சுவாசாசயத்தோடமிருக்கும்‌ சித்தத்தினிடவும்‌ புத்தியினிட 
வும்‌ அன்னுவபத்தைப்பற்றி பேசப்போகும்‌ பின்வரும்‌ பாகத்‌ 


தில்‌ இன்னும்‌ தெளிவாய்த்‌ தோன்றும்‌. 


817. 111. உபயோகங்களின்‌ எல்லா ரூபங்களிலும்‌ 
மேலே பிரிவுகள்‌ 61. முதல்‌ 64 வரையில்‌ கூறியபடி, மனித: 
னிட ஒர்‌ ஒப்பனை இருக்கிறது. 


பிரதமப்‌ பொருள்களிலிருந்து இறுதிப்‌ பொருள்‌ 
கள்‌ வரையிலும்‌, இறுதிப்பொருள்கலிருந்து பிரதமப்‌ பொ 
ருள்கள்‌ வரையிலும்‌ இருக்கும்‌ எல்லா உப யாகங்களும்‌, 
மனிதனிட எல்லா பொருள்களோடும்‌ சம்பந்தமும்‌, ௮வைக 
ளோடு இசைவும்‌ உடைத்தாயிருக்கன்‌றனவென்பதம்‌, ஆகை 
யினால்‌, மனிதனானவன்‌ ஓர்வித ஒப்பனையில்‌ பிரபஞ்சமாக 
இருக்கறானென்பதும்‌, அதற்கு எதிரிடையாய்‌, பிரபஞ்ச 
த்தை உபயோகங்கள்‌ விஷயம்‌ யோசித்தால்‌, ஓர்‌ ஒப்பனையில்‌ 
மனிதனாயிருக்றெதென்பதும்‌ பின்வரும்‌ பிரிவில்‌ அறிந்து 
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818. 177. உபயோகங்களின்‌ எல்லா ருபங்களிலும்‌, 
மூடிவற்றதும்‌ நித்தியமுமான போருள்களின்‌, ஓர்‌ ஒப்பனை 
- இருக்கிறது 

இந்த ரூபங்களில்‌ முடி.வற்றப்‌ போருளின்‌ ஓப்பனையா 
னது, முழு உலகத்தையும்‌, அநேக உலகங்களையும்‌ மூடி 
வன்றி நிரப்ப, அவைகள்‌ செய்யும்முயற்சியிலிருந்தும்‌, அப்படி. 
நிரப்பும்‌ சக்தியிலுமிருந்தும்‌ விசதமாகிறத. எனென்றால்‌, 
ஒரு விதையானஅ, அதன்‌ இடத்தை நிரப்புதிற ஓர்‌ மரத்தை 
யும்‌, பூண்டையும்‌, அல்ல.து செடியையும்‌ உண்டாக்குகிறது; 
ஒவ்வொரு மரமும்‌, பூண்டும்‌ அல்லது செடியும்‌, விதைகளை 
உற்பத்திசெய்தின்றது. சில சமயங்களில்‌, விதைக்கப்பட்டு 
வளர்க்கப்பட்டபோது, அவைகளின்‌ இடங்களை நிரப்புறெ 
ஆயிரங்கள்‌ கணக்கான விதைகளை உற்பத்தி செய்கன்றன. 
அவைகளின்‌ விதைகளின்‌ ஒவ்வொன்‌ நிலிருந்தும்‌ புது விளைச்‌ 
௪ல்‌ உண்டாக்கப்பட்டு, பல முறையும்‌ அவ்விதம்‌ உண்டா 
னால்‌, இல காலங்களுக்குள்‌ உலகம்‌ முழுமையும்‌ நிரப்பப்‌ 
படும்‌; அந்த விளைச்சல்‌ இன்னும்‌ நீடிக்கப்பட்டால்‌, ௮கேக 
உலகங்கள்‌ நிரப்பப்படும்‌; இ௫வும்‌ சதாகாலம்‌ நடக்கும்‌. ஒரு 
விதையிலிருக்து! உற்பத்தியானது ஆயிரமென்று கணக்இடு, 
ஆயிரங்களால்‌ ஆயிரங்களை பதின்மடங்கும்‌, இருவதுமடவ்‌ 
கும்‌, நாறுமடங்கும்‌, பெருக்கு, அதன்பேரில்‌ ௮து விசத 
மாகும்‌. இந்த ரூபங்களில்‌ நித்தியய்‌ போருளின்‌ ஒப்பனை 
அம்மாஇரியே யிருக்கிறது. ஏனென்றால்‌, விதைகள்‌ வருஷத்‌ 
துக்கு வருஷம்‌ விருத்தியாக்கப்படுகிறது, அந்த பரப்புகை எப்‌ 
பொழுதும்‌ நிற்திறஇில்லை; உலகம்‌ சிருஷ்டிக்கப்பட்டது முதல்‌ 
காள துவரையில்‌ அது நிற்கவில்லை, மேலும்‌ சதாகாலம்‌ வரை 
யில்‌ ௮ நிற்காது. இந்த இரண்டு பொருள்களும்‌, பிரபஞ்‌ 
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த்திலுள்ள எல்லா பொருள்களும்‌, ஒர்‌ முடிவற்றதும்‌, சதாகால 
முள்ளதுமான கடவுளால்‌ சிருஷ்டிக்கப்பட்ட தென்பத ற்கு 
தெளிவானரூபகாசங்களாகவும்‌ சாட்சியமாகவும்‌ இருக்கன்‌. 
றன. இவைகளைத்தவிர, பிரபஞ்சத்தில்‌ நிறைந்திருக்கெறபொரு 
ள்களில்‌ சதாகாலம்‌ வரையில்‌ ஓசே தன்மையில்லாதபடி,, ஆகா 
சங்களிலாவது, பூமிகளிலாவ.த, இவைகளிலிருந்து உண்டா 
கும்‌ ரூபங்களிலாவது, எந்த பொருளும்‌, நிலைமையும்‌ அல்லது 
பதார்த்தமும்‌ பிரபஞ்சத்தில்‌ மற்ற எந்தப்பொருளோடும்‌ஒரே 
தன்மையாய்‌ அல்லது வித்தியாசமில்லாமல்‌ இருக்கமுடியா 
தென்கிற உண்மையினால்‌, பொருள்களின்‌ விகற்பத்தில்‌ முடி 
வற்றதும்‌ நித்தியமுமான பொருளின்‌ வேறொரு ஒப்பனை 
யிருக்கிறது. மனிதர்களின்‌ முகங்களில்‌ பார்க்கப்படும்‌ விகர்ப்‌ 
பத்தில்‌ இது தெளிவாய்‌ விசதமாகஇிறது ; முழு உலகத்திலும்‌ 
மற்றதோடு ஓ3ர தன்மையுள்ள ஒரு முகமும்‌ இடையாது, 
அதுவுமல்லாமல்‌ ஒன்றுகூட சதாகாலம்‌ வரையில்‌ மற்றொன்‌ 
றைப்போல்‌ ஒரேமாதிரி யிருக்கமாட்டாது ; ஆகையினால்‌, 
மூகமானது மனதின்‌ அச்சாக யிருப்பதினால்‌, ஒரு மனது 
மற்றொன்றைப்போல்‌ ஓரை தன்மையுடையதாய்‌ எந்த காலத்தி 
அம்‌ இருக்கமுடியாது. 

பிரபஞ்சத்திலுள்ள எல்லா பொருள்களையும்‌, உபயோ 
கத்தை அருைசித்துப்‌ டார்த்தால்‌, ஒப்பனையில்‌ மனிதனை யோத்‌ 
திருக்கிறது த இது கடவுள்‌ ஒரு மனிதன்‌ என்பதற்கு சாட்சிய 
மாயிருக்கிறது. 

519. மனிதனானவன்‌, பெரிய உலகத்தை அதாவது பிர 
பஞ்சத்தை அதன்‌ பூரணத்தில்‌, ஓத்திருக்கிருனென்ற கார 
ணத்தினால்‌, அவன்‌ பூர்விகர்களால்‌ இற்றண்டமென்று கூறப்‌ 
பட்டான்‌. ஆனால்‌, தற்காலத்தில்‌, ஏன்‌ மனிதன்‌ பூர்விகர்‌ 
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களால்‌ அம்மாதிரி சொல்லப்பட்டான்‌ என்று யாருக்கும்‌ 
தெரியாது ; எனென்றால்‌, தன்‌ சரீரம்‌ சம்பந்தப்பட்ட 
, வரையில்‌, பிராணி வர்க்கத்திலிருந்தும்‌ விருக்ஷவர்க்கத்திருந்‌ 
அம்‌ போஷிக்கப்பட்டு ஜீவிக்கருனென்பதையும்‌, அதன்‌ 
சூட்டினால்‌ உயிருள்ளவனாய்‌, வைக்கப்பட்டு, அதன்‌ ஒளியி 
னால்‌ பார்த்து, அதன்‌ ஆகாசங்களால்‌ கேட்டு, சுவாசமெடுக்‌ 
இறுனென்பதையும்‌ தவிர, பிரபஞ்சத்தின்‌ அல்லது பெரிய 
உலகத்தின்‌ எ.துவும்‌ அவனில்‌ காணப்படுறெதில்லை. என்ரு 
அம்‌, பிரபஞ்சமும்‌ அ.தலிருக்கும்‌ எல்லா பொருள்களும்‌ 
பெரிய உலகமாயிருப்பது போல்‌, அதேமாதிரி இவைகளெல்‌ 
லாம்‌ மனிதனை ஒரு இற்றண்டமாக செய்றெதில்லை. ஆனால்‌ 
பூர்வீகர்கள்‌ மனிதனை இற்றண்டம்‌ அல்லது இறிய பிரபஞ்ச 
மென்று ஏன்‌ சொன்னார்களென்பதற்குக்‌ காரணம்‌, அ௮இக 
பூர்வீக ஜனங்கள்‌ ௮அடைந்‌இருந்த அன்னுவயங்களின்‌ அறிவி 
லிருந்தும்‌, அதனுடன்‌ சுவர்க்கலோகத்து தேவர்களோடு அவர்‌ 
கள்வைத்திருந்த சம்பந்தத்திலிருக்தும்‌ உண்டானது$ளனென்‌ 
ரூல்‌, சுவர்க்கலோகத்து தேவர்களுக்கு தங்களைச்சுற்றி காணப்‌ 
படும்‌ உலகத்திலிருந்து பிரபஞ்சத்திலுள்ள எல்லா பொருள்‌ 
களும்‌ உபயோகங்களை நோக்குங்கால்‌, ஒப்பனையில்‌ மனிதனை 
ஒத்திருக்கிற தென்று தெரியும்‌ 

820. ஆனால்‌, இிருஷ்டிக்கப்பட்ட பிரபஞ்சமானது, 
உபயோகங்கள்‌ விஷயமாய்‌ யோசிக்குங்கால்‌, ஓர்‌ ஒப்பனையில்‌ 
மனிதனாயிருப்பதால்‌, மனிதனானவன்‌ ஓர்‌ சிற்றண்டம்‌ அல்‌ 
லன சிறிய பிரபஞ்ச மென்பது, பரலோகத்தில்‌ பிரபஞ்சத்‌ 
தைப்பற்றி கொள்ளப்படும்‌ அபிப்பிராயத்திலிருந்து தவிர, 
எவனிட இந்தனையிலும்‌ பிரவேசித்து அநியப்படமாட்டாது, 
பரலோகத்திலிருக்கும்‌ ஓர்‌ தேவனாலும்‌ அல்லது அந்த உல: 
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கக்திலிருக்கவும்‌, அங்இருக்கும்‌ பொருள்களைப்‌ பார்க்கவும்‌, 
அருள்‌ செய்யப்பட்ட எவனோ ஒருவனாலும்‌ தவிர, இத 
உறு.இப்படுத்தப்படமுடியாது. இது எனக்கு அருள்‌ செய்யப்‌ 
பட்ட படியினால்‌ கான்‌ அங்கே பார்த்ததிலிருந்து, இந்த இர 
கசியத்தை வெளிப்படுத்த சக்தியுள்ளவனாயிருக்‌இ3றன்‌. 

821. பரலோகமானது புறத்தோற்றக்தில்‌ ஸ்தூல 
லோகத்துக்கு முழுமையும்‌ ஓப்பானதாயிருக்கறது. அங்கே 
திரைகளும்‌, மலைகு ம்‌, குன்றுகளும்‌, சணவாய்களும்‌, மைதா 
னங்களும்‌, வயல்களும்‌, ஏரிகளும்‌, ஈதிகளும்‌, 8ீர்‌ ஊற்றுகளும்‌ 
இவ்விதமாக தாவர வர்ல்கத்துக்குச்‌ சேர்ந்த எல்லாபொருள்‌ 
களும்‌ ஸ்தூல லோகத்தில்‌ போல்‌ பார்க்கப்படுகின்றன. பழத்‌ 
தோட்டங்களும்‌, தோப்புகளும்‌, சோலைகளும்‌, அவைகளில்‌ 
பழங்களும்‌ விதைகளும்‌ தரும்‌ எல்லாவித மரங்களும்‌ பூண்டு 
களும்‌, அங்கே பார்க்கப்படுசன்றன$; அகனுடன்‌ செடிகளும்‌ 
புஷ்பங்களும்‌, கீரைகளும்‌, புற்களும்‌ இவ்விதமாக விருஷ 
வர்க்கத்துக்கு சேர்ந்த எல்லா பொருள்களும்‌ பார்க்கப்பட 
இன்றன. எல்லா பிரரணிகளும்‌, பட்சிகளும்‌, மீண்களும்‌ இவ்‌ 
விதமாக பிராணிவர்க்கத்துக்குச்‌ சேர்ந்த எல்லா பொருள்களும்‌ 
பார்க்கப்படுகின்றன. மனிதனானவன்‌ அங்கே ஒரு வானவ 
ஞசைவும்‌ ஆவியாகவும்‌ இருக்கிறான்‌. அங்கே பொருள்கள்‌ எல்‌ 
லாம்‌ ஸ்‌தால உலகத்தில்‌ இருப்பவைகள்‌ போல்‌ ஸ்திரமாயும்‌ 
நிலையாயும்‌ இல்லை என்ற வித்தியாசத்தோடு, பாலோகத்து 
பிரபஞ்சத்தில்‌ ஒன்றும்‌ ஸ்‌தூலமாயில்லாமல்‌, எல்லாம்‌ பரமார்‌ 
தீதமாயிருப்பதால்‌, ௮து ஸ்தூல லோகத்து பிரபஞ்சத்துக்கு 
முழுமையும்‌ ஓப்பானதா யிருக்ெதென்று தெரிந்திருக்க... 
இது முன்னிட்டு சொல்லப்பட்டது. 
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822. அந்த உலகத்து பிரபஞ்சமானது, ஓர்‌ ஒப்பளையில்‌ 
1மனிதனைப்போலிருக்கிறதென்பது, இப்பொழுதே சொன்ன 
(821 பிரிவு) பொருள்களெல்லாம்‌, அவைகளால்‌ உண்டாக்கப்‌ 
பட்டது அல்லது இிருட்டிக்கப்பட்டதுபோல, உயிரோடிருப்‌ 
பதாக பார்க்கப்பட்டு, ஒரு வானவனைச்‌ சுற்றிலும்‌ தேவர்கள்‌ 
கூட்டத்தைச்சுற்றிலும்‌ நிலைகன்றனவென்பதிலிருக்து தெளி 
வாய்‌ விசதமாகிறது. அவைகள்‌ அவர்களைச்‌ சுற்றிலும்‌ நிற்சென்‌ 
றன; அவர்கள்‌ முன்னால்‌ இருக்காமல்‌ போடறதில்லை. அவை 
கள்‌ அவர்களால்‌ உண்டாக்கப்பட்ட அல்லது இிருஷ்டிக்கப்‌ 
பட்ட பொருள்களைப்போல்‌ இருக்கின்றனவென்பது, ஒருவா 
னவன்‌ போய்விடுதிறபோது, அல்ல ஒருகூட்டமானது வேறு 
இடத்துக்கு போடறபோது, ௮ பொருள்கள்‌ அப்புறம்‌ 
பார்க்கப்படுதறஇில்லை என்பதிலிருந்து விசதமாஇறது. மற்ற 
விண்ணவர்கள்‌ முன்கூறியவர்களுக்கு பதிலாக வருறபோ து, 
அவர்களைச்‌ சுற்றிய பொருள்களின்‌ தோற்றமானது மாற்றப்‌ 
படுதிறது;-. பழத்தோட்டங்களும்‌, அவைகளின்‌ மரங்களும்‌ 
பழங்களும்‌, புஷ்பத்தோட்டங்களும்‌ அவைகளின்‌ அலர்‌ 
களும்‌ விதைகளும்‌ மாற்றப்படுகின்றன ; வயல்களும்கூட, அவை 
களின்‌ பூண்டுகளோடும்‌ புற்களோடும்‌, மிருகங்கள்‌ இனங்‌ 
களும்‌, பட்செள்‌ இனங்களும்‌ கூட மாற்றப்படுகின்றன. அவ்‌ 
விதப்பொருள்கள்‌ ஏன்‌ தோன்றுகின்றன, அவைகள்‌ ஏன்‌ 
அப்படி மாறகின்றன என்பதற்கு காரணமானது, தேவர்‌ 
களின்‌ ,ஆசைகளுக்கும்‌ உற்பன்ன இிந்தனைகளுக்கும்‌ தக்கபடி 
அவைகள்‌ எல்லாம்‌ வெளிவருகின்றனவென்பதாயிருக்கிற து; 
ஏனென்றால்‌ அவைகள்‌ அன்னுவயங்களாயிருக்கின்‌்றன$ 
அன்னுவயப்படுகிற பொருள்கள்‌ அவைகள்‌ அன்‌ னுவயப்படும்‌ 
பொருளோடு ஒன்ருாகிறபடியினால்‌, அவைகள்‌ ஆதற்கு அறி 
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குறியான ஓர்‌ பிரதிமையாயிருக்கன்‌ றன, இவைகளை எல்‌ 
லாம்‌ அவைகளின்‌ ரூபத்தில்‌ யோகத்தால்‌, உண்மையான 
ஒப்பனை தோன்றாது; ஆனால்‌ உபயோகங்களை நோக்குமீட 
தீது, ௮து தோன்றும்‌. தேவர்களிட கண்கள்‌ ஆண்டவரால்‌ 
திறக்கபபட்டு, உபயோகங்களின்‌ அன்னுவயத்தால்‌' இந்த 
பொருள்களை அவர்கள்‌ பார்த்தபோது தேவர்கள்‌ தங்களையே 
அவைகளில்‌ ஒத்துக்கொண்டு பார்த்ததாக நான்‌ அறிந்து 
கொள்ள எனக்கு அருள்‌ செய்யப்பட்டது. 

925. தேவர்களிட அசைகளுக்கும்‌ இந்தனைகளுக்கும்‌ 
தக்கபடி. அவர்களைசு ந்நியிருக்கும்‌ ௮ந்த பொருள்கள்‌, அங்கே 
தரைகளும்‌, செடிகளும்‌, பிராணிகளும்‌ இருக்கன்றனவென்‌ 
பதிலும்‌, இவைகள்‌ வானோனுக்கு அறிகுறியான ஓர்‌ ஒப்பனை 
யாசன்றன வென்பதிலும்‌, ஓர்வித பிரபஞ்சத்தை குறிக்கிறபடி 
யினால்‌, பூர்வீகர்கள்‌ மனிதனை ஓர்‌ சிற்றண்ட மென்று ஏன்‌ 
சொன்னார்கள்‌ என்பது தெளிவாவறைது. 

824. விஷயம்‌ அப்படியிருக்கிற தென்பது, தெய்வ 
லோக .இரகசிய மெனும்‌ நூலிலும்‌, சுவர்க்கமும்‌ நரகமும்‌ 
எனும்‌ நூலிலும்‌ முன்சென்ற பக்கங்களில்‌ அன்னுவயத்‌ 
தைப்பற்றி கூறப்பட்ட எல்லா விடங்களிலும்‌ திரளாய்‌ ரூப 
காசம்‌ செய்யப்பட்டிருக்றெது. மேலும்‌ மனிதனிட ஆசை 

களோடும்‌, அவன்‌ மனித சிர்தனைகளோடும்‌, மட்டுமல்லாமல்‌, 
அவனிட சரீரத்தின்‌ அங்கங்களோடும்‌ ஆர்‌ இரிகங்களோடும்‌ 
கூட, (பொருள்களாயல்லாமல்‌ உபயோகல்களாக) மனிதனிலி 
ருக்கும்‌ ஏதோ ஒன்றோடு அன்னுவயப்படாதது, பிரபஞ்சத்‌ 
தில்‌ ஒன்று மில்லை என்று காண்பிக்கப்பட்டிருக்தெது. இந்த 
கரணத்துக்காக, திருச்சபையையும்‌, இருச்சபையைச்‌ சேர்ந்த 
வளையும்‌ பற்றியும்‌வேதத்தில்‌ சொல்லப்படும்போது, மங்கள்‌? 
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உதாரணமாக,ஒலிவைமரங்களும்‌, திராட்சைசெடி களும்‌, தேவ 
தாரிமரங்களும்‌, அதனுடன்‌ தோட்டங்களும்‌, தோப்புகளும்‌ 
சோகளும்‌, இன்னும்‌ பூமியிலுள்ள மீருகங்களும்‌, காற்றி 
அள்ள பட்சிகளும்‌, கடலிலுள்ளமீன்களும்‌ அவ்வளவு, அடிக்‌ 
கடி. சொல்லப்படுதன்றன. அவைகள்‌ அன்‌ வையப்பட்டு, 
மேக்கூறியபடி. அன்னுவயத்தால்‌ ஒன்னுாஇறபடி.யினால்‌, அவை 
கள்‌ அம்மாதிரி சொல்லப்படுஇன்றன. ஆதலால்‌ மனிதர்‌ 
கள்‌ வேதத்தில்‌ இவ்வித விஷயங்களைப்‌ படிக்கும்‌ போது 
தேர்கள்‌ அவைகளை அறிந்துகொள்ளுறெ தில்லை; அனால்‌ 
அவைகளுக்கு பதிலாக திருச்சபையையும்‌ திருச௪பையைச்‌ 
சேர்‌தமனிதரையும்‌ அவர்கள்‌ நிலைமைகள்விஷயத்தில்‌ அறிந்து 
கொள்ளுஇருர்கள்‌, 

82௦. பிரசஞ்சத்திலுள்ள எல்லா பொருள்களும்‌, மனி 
தனை ஓர்‌ பிரதிமையில்‌ சாயல்‌ காட்டுகிறபடியினால்‌, ஆதாம்‌ 
என்பவர்‌ ஞானமும்‌ விவேகமும்‌ சம்பந்தப்பட்ட வரையில்‌, 
தன்னில்‌ எல்லாவித மரங்களையும்‌, அதனுடன்‌ நதிகளையும்‌, 
விையர்க்த கற்களையும்‌, பொன்னையும்‌ அதனுடன்‌ கூட தான்‌ 
பெயரிட்ட மிருகங்களையும்‌ உடை தீதாயிருந்த ஏதேன்‌ தோட்‌ 
டத்தினால்‌ விவரிக்கப்படுறெ.த. இவைகள்‌ எல்லாவற்றாலும்‌, 
அவனிலிருந்ததும்‌, மனிதன்‌ என்று சொல்லப்பட்டதை உண்‌ 
டாக்கியதுமான பொருள்களும்‌, அ றிந்துகொள்ளப்படுஇன்‌ ன. 
எசேக்கியேல்‌, ௮.இிகாரம்‌ 3626261, 8 முதல்‌ வசையில்‌ ஆசிரிய 
னைப்பற்றி ஏறக்குறைய அதேவிஷயங்கள்‌ சொல்லப்பட்டிருக்‌ 
இன்றன. அவனுல்திருச்சபை விவேகம்‌ சம்பந்தப்பட்டவரை 
யில்‌ அர்த்தம்‌ கொள்ளப்படுறெத.. எசேக்கியேல்‌. 27111. 
12,25ல்‌ தீரை என்பதினால்‌, திருச்சபை ஈன்மையும்‌ உண்மை 
யும்‌ குறித்த அறிவுசம்பந்தப்பட்ட வரையில்‌, அர்த்தம்‌ கொள்‌ 
ளப்படுிற து. 
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920. இவைகளிலிருந்து, பிரபஞ்சத்திலுள்ள எல்லா 
பொருள்களும்‌ உபயோகங்களை கோக்குமிடத்‌ த, மனிதனை 
ஓர்‌ ஒப்பனையில்‌ சாயல்‌ காட்டுகிநதென்றும்‌, இது கடவுள்‌ ஒரு 
மனிதன்‌ என்று நிரூபிக்‌தறதென்றும்‌, இப்பொழுது விசத 
மாகிறது. எனென்றால்‌, மேல்‌ கூறியது போன்ற பொருள்‌ 
கள்‌, ஒரு வானவனிடமிருந்து ஓர்‌ மானிடதேவனைச்‌ சுற்றி 
வெளிவராமல்‌, ஆண்டவரிடமிருர்‌. வானவன்‌ மூலமாய்‌ 
உண்டாகிறது. பெற்றுக்கொள்பவனாயிருக்றெ தேவனுக்குள்‌ 
செல்லும்‌ ஆண்டவரின்‌ இச்சா சத்தியினிடவும்‌ ஞானச௪த்தியி 
னி_வும்‌ உட்பிரவேச த்திலிருக்து அவைகள்‌ உண்டாகின்றன. 
ஓர்‌ பிரபஞ்சத்தை சிருஷ்டித்தல்‌ அவன்‌ கண்கள்‌ முன்பாக 
நடக்கிறது. இதிலிருந்து அங்கே கடவுள்‌ மனிதனென்மும்‌, 
சிருஷ்டிக்கப்பட்ட பிரபஞ்சம்‌ உபயோகங்கள்‌ சம்பந்தப்பட்ட 
வரையில்‌ யோ ிக்குங்கால்‌, அவரிடபிரஇிமை என்றும்‌ அவர்‌ 
களுக்கு தெரியும்‌. 

ஆண்டவரால்‌ சிருஷ்டிக்கப்பட்ட எல்லா போருள்களும்‌ 
உபயோகங்களாயிருக்கின்றன ; மனிதனுக்கும்‌ மனிதன்‌ ழல 
மாய்‌ அவைகள்‌ உற்பத்தியாகும்‌ ஆண்டவருக்கும்‌ சம்ட£தப்‌ 
பட்ட அந்த ஒழுங்கிலும்‌, நிலையிலும்‌, விஷயத்திலும்‌, அவை 
கள்‌ உபயோகங்களாயிருக்கின்றன. 

827. இந்த விஷயங்களைப்‌ பற்றி பின்வருமாறு மேலே 
சொல்லப்பட்டது. ருஷ்டி. கர்த்தாவாகய கடவுளிடமிருந்து 
உபயோகத்தைதவிர வேறுயாதொன்‌.றும்‌ வெளிப்பட முடி. 
யாது (பிரிவு 808... சிருஷ்டிக்கப்பட்ட எல்லாபொருள்சளின்‌ 
உபயோகங்களும்‌, நிலைகள்‌ மூலமாய்‌ இறுதிப்‌ பொருள்களி 
லிருந்து மனிதன்‌ வரையிலும்‌, மனிதன்‌ மூலமாய்‌ அவைகள்‌ 
உற்பத்தியாகும்‌ சிருஷ்டி கர்த்தாவாகய கடவுள்‌ வரையிலும்‌ 
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ஏறுன்றன (பிரிவுகள்‌ 65 முதல்‌ 68 வரையில்‌). எல்லா 
பொருள்களும்‌ சிருஷ்டி. கர்த்தாவாகய கடவுளிடம்‌ திரும்ப 
வேண்டுமென்றைதும்‌, அவரில்‌ ஐக்கயப்பட வேண்டுமென்‌ 
இறதுமாயே இருஷ்டியின்‌ முடிவு இறுதிப்‌ பொருள்களிலிருக்‌ 
இன்றன (பிரிவுகள்‌ 167 முதல்‌ 172 வரையில்‌), பொருள்கள்‌, 
சிருஷ்டி. கர்த்தாவை எதிர்பார்க்தற அளவு உபயோகங்களா 
யிருக்கன்‌ றன (பிரிவு 807). தெய்வமானது தாமே சிருஷ்டித்த 
.மற்றப்பொருள்களில்‌ தவிர வேற! விதமாய்‌ இருக்கவும்‌ நிலைக்‌ 
கவும்முடியாது (பிரிவுகள்‌ 47 முதல்‌ 51 வசையில்‌). பிரபஞ்சத்‌ 
தின்‌ எல்லாபொருள்களும்‌ உபயோகங்களுக்கு தககபடியும்‌, 
இ.தவும்‌ நிலைகளுக்கு தக்கபடியும்‌ ஏற்பவைகளாயிருக்கின்றன - 
(பிரிவு 58). உபயோகங்களிலிருந்து பார்க்கப்பட்ட பிரபஞ்சம்‌ 
கடவுளின்‌ பிரதிமையாயிருக்கறெது (பிரிவு 59). இதைத்தவிர 
இதர விஷயங்களும்‌, இவைகளிருந்து ஆண்டவரால்‌ சிருஷ்டிக்‌ 
கப்பட்டஎல்லா பொருள்களும்‌ உபயோகள்களாயிருக்கின்றன 
வென்பதம்‌, மனிதனுக்கும்‌, மனிதன்‌ மூலமாய்‌ அவைகள்‌ உற்‌ 
பத்தியான ஆண்டவருக்கும்‌ சம்பந்தப்பட்ட அந்த ஒழுங்கி 
லும்‌ நிலையிலும்‌ விஷயத்திலும்‌ அவைகள்‌ உபயோகக்களா 
யிருக்கின்றன வென்பதுமாகிய இந்த உண்மை விசதமாகஇறது. 
உபயோகங்களைப்பற்றி இப்பொழுது குறிப்பாய்‌ இலெதுசொல்ல 
வேண்டியது, நிற்கிறது. 

828... உபயோகங்கன்‌ சம்பந்த மடைர்திருக்கெற மனி 
தன்‌ என்பதால்‌, ஒருமனிதன்‌ மட்டுமல்லாமல்‌, ஒரு குடியரசு 
நாடு, இராஜ்ஜியம்‌ சக்‌ரவர்த்‌திதவம்போன்ற மனிதர்‌ சமூகமும்‌, 
சிறிய அல்லது பெரிய கூட்டமும்‌ கூட, மேலும்‌ முழு உலக 
.மாயெ எல்லாவற்றிலும்‌ பெரிய கூட்டமும்‌ அர்த்தம்‌ செய்து 
கொள்ளப்படுறெது; ஏனென்றால்‌, இவைகள்‌எல்லாம்‌ மனிதனா 

த்‌ 
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யிருக்கின்றன. சுவர்க்கத்திலும்‌ ௮ம்மாதிரியே தான்‌; ஆண்ட 
வர்‌ மூன்பாக முழு தேவர்களிருக்கும்‌ விண்‌ணுலகமும்‌ ஒரு. 
மனிதனைப்‌ போலிருக்கிறது; சுவர்க்கத்து ஒவ்வொரு கூட்ட 
மூம்‌ அம்மாதிரியிருக்றெது. அதனால்‌ தான்‌ ஒல்வொரு வான 
வனும்‌ ஒரு மனிதனாயிருக்‌இறான்‌. இ௫ அப்படியிருகறதென்‌ 
பத, சுவர்க்கமும்‌ ஈரகமும்‌ என்னும்‌ நூலில்‌ பிரிவுகள்‌ 08 
முதல்‌ 108 வரையில்‌ காணலாம்‌. பின்வரும்‌ பம்கங்களில்‌ 
மனிதன்‌ என்பதால்‌ என்ன அர்த்தம்‌ கொள்ளப்படுகறதென்‌ 
பதை இவைகள்‌ தெளிவாக்குஇன்றன. 

829. உபயோகம்‌ என்பது என்ன வென்று பிரபஞ்ச 
த்தை சிருஷ்டித்த நோக்கம்‌.விசதமாக்குறெது. பிரபஞ்சத்தை 
சிருஷ்டித்த நோக்கம்‌, முடிவில்‌ தேவதாசம்பக்தமான சுவர்க்‌ 
கம்‌ நிறகவேண்டு மென்பதாயிருக்கறெது; அமரர்‌ உலகம்‌, 
கோக்க மானபடியினால்‌, இந்த மானிடவர்கத்திலிருக்து சுவர்ச்‌ 
கம்‌ ஏற்பவெதின்‌ நிமித்தம்‌ மனிதன்‌ அல்லது மானிட 
வர்க்கமும்‌ நோக்கமாயிருக்‌றெ.து. ஆதலால்‌, சிருஷ்டிக்கப்‌ 
பட்ட பொருள்களெல்லாம்‌, ஈடுவான முடி வுகளென்றம்‌, 
மனிதனுக்கு, மனிதன்‌ மூலமாய்‌ கடவளுக்கும்‌ சம்பந்தப்பட்ட 
அந்த ஒழுங்கலும்‌, நிலையிலும்‌, விஷயத்திலும்‌ இவைகள்‌ 
உபயோகங்களாயிருக்கன்றன வென்றும்‌ ஏற்படுஇறது. 

880. சிருட்டி. உண்டானதின்‌ கருத்து, மானிடவர்க்‌ 
கத்திலிருந்து, வானோர்‌ உலகத்தையும்‌, இவ்விதமாக மானிடவர்‌ 
கத்தையுமே ஏற்படுத்த வேண்டுமென்பதா யிருப்பதினால்‌, 
சிருஷ்டிக்கப்பட்ட இதர பொருள்க ளெல்லாம்‌ மனித 

னுக்கு சம்பந்தப்பட்டிருப்பதனால்‌, அவனிட சரீரமும்‌, அறி 
வும்‌; ஆண்டவரோடு ஐக்யெப்படும்‌ பொருட்டு அவனு 
க்கு இருக்கும்‌ பரமார்த்தமானதும்‌ ஆயெ இந்த மூன்றையும்‌ 
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ஆதரிக்கிற ஈடவான முடிவுகளா யிருக்கின்றன. எனென்‌: 
முல்‌, மனிதன்‌ பரமார்த்தமானவனாயில்லாவிட்டால்‌, ஆண்ட 
வருடன்‌ ஐக்கியப்பட முடியாது; அவனுக்கு பகுத்தறிவு. 
இல்லாவிட்டால்‌ பரமார்த்தமாயிருக்கமுடியாது; அவனிட 
சரீரம்‌ சரியான நிலைமையில்‌ இல்லாவிட்டால்‌ அறிவுள்ளவனா., 
யிருக்கமுடியாது. இவைகளெல்லாம்‌ ஒரு வீட்டைப்போலி 
ருக்கின்றன; சரீசமானது கடைச்கால்போலிருக்கெது, அறிவு 
அ இின்பேரில்‌ கட்டப்பட்ட வீட்டைப்போ லிருக்கெது ,. 
பரமார்த்தமானது அவ்வீட்டி லிருக்கும்‌ பொருள்களைப்‌ 
போலிருக்கிறது, ஆண்டவருடன்‌ ஓக்கயப்படுதல்‌ அவ்வீட்‌ 
டில்‌ குடியிருத்தல்‌ போலிருக்கறது. சிருஷ்டியின்‌ நவொன 
முடிவுகளாயிருக்கிற உபயோகங்கள்‌, மனிதனுக்கு சம்பந்தப்‌ 
படுகிற ஒழுங்கும்‌, நிலையும்‌, சம்பந்தமும்‌ விசதமாஇறது. 
அகையினால்‌, அவைகள்‌ அவனிட சரீரத்தை காப்பாற்றவும்‌.. 
அவனிட விவேகத்தை சம்பூர்ணம்‌ செய்யவும்‌, ஆண்டவ 
ரிடமிருந்து பரமார்த்தமானதை அடையவும்‌ சம்பந்தப்பட்‌ 
டிருக்க்ெறன. 

881. சரீரத்தை பராமரிக்கும்‌ உபயோகங்கள்‌, அதன்‌ 
போஜனமும்‌, உடுப்பும்‌, வசதியும்‌, விளையாட்டும்‌, சுகானுபவ 
மும்‌, தன்னிலைமை காப்பாற்றிக்கொள்ளுதலும்‌, இரக்ஷித்தலு:" 
மாயிருக்கன்றன. சரீரத்தை போஷிக்க இருஷ்டிக்கப்பட்ட” 
உபயாகங்கள்‌, சாப்பிடவும்‌ குடிக்கவும்‌ ஈல்லவைகளாயிஞுக்‌ 
கிற பழங்கள்‌, று பழங்கள்‌, விதைகள்‌, காய்த்தானிபங்கள்‌.. 
ரைகள்‌ முதலிய விருக்ஷவர்க்கத்து பொருள்களும்‌, அகார 
மாயிருக்கக்கூடிய, எருதுகள்‌, பசுக்கள்‌, கன்றுகுட்டிகள்‌,. 
மான்‌, ஆடு, வெள்ளாட்டுகுட்டிகள்‌, வெள்ளாடுகள்‌, செம்மநதி' 


யாட்டுகுட்டிகள்‌, முதலிய பிராணிவர்க்கத்து பொருள்களும்‌;, 
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அதனுடன்‌, பாலும்‌, பலவிதமான கோழிகளும்‌ மீன்களுமா 
யிருக்இன்றன. இரந்த இரண்டு வர்க்கங்களிலுமிருந்து சரீர 
,தீதை உடுத்தவும்‌, அதனுடன்‌, குடியிருக்கவும்‌, விளையாட 
வும்‌, சுகத்தை அனுபவிக்கவும்‌, தன்னிலைமையை காபாற்றிக்‌ 
கொள்ளவும்‌, இரக்ஷிக்கவும்‌ இருஷ்டி.க்கப்பட்ட உ.பயோகங்‌ 
கள்‌ பலவிகமானதாயிருக்கஇன் றன. அவைகள்‌ நன்ருய்‌ தெரிர்‌ 
இருக்கறபடி.யினாலும்‌, அவைகளை சொல்லுதல்‌ இடம்கொள் 
ளுமாதலாலும்‌, அவைகள்‌ விரித்து சொல்லப்படவில்ல்‌, 
மனிதனுக்கு, நிஜமாகவே ஒரு உபயோகமும்‌ தராத அகேச 
பொருள்கள்‌ இருக்கின்றன ; ஆனால்‌ அமிதம்‌ உபயோகத்தை 
கெடுக்காமல்‌, அவைகளை பிடிவாத முள்ளவைகளாய்‌ செய்‌ 
இன்றன. உபயோகங்களை துர்வினியோகங்கள்‌ செய்தலு 
- மூண்டு ; ஆனால்‌ புரட்டர்களோடு தவிர, உண்மையை பொய்ப்‌ 
பித்தல்‌, ௮ந்த உண்மையை பலயீனப்படுத்தாதுபோல்‌, தூர்‌ 
வினியோகம்‌ உபயோகத்தை அ_ழிக்கிறதில்லை. 

882. விவேகத்தை சம்பூர்ணம்‌ செய்யும்‌ உபயோகங்‌ 
கள்‌, இப்பொழுதுதான்‌ கூறிய விஷயங்களை கற்பிக்கும்‌ இயற்‌ 
கைக்கு சம்பந்தப்பட்ட தும்‌, இரக இருத்திய சாஸ்திரத்துக்கு 
சம்பந்தமான அம்‌, தேசாசாரமானதும்‌, சன்மார்க்கமானது 
௫. மாய சாஸ்திரங்களும்‌ படிப்புகளுமாயிருக்கன்றன. இவை 
கள்‌ எல்லாம்‌ பெற்றோர்களிடமிருந்தும்‌, ஆிரியர்களிடமிருர்‌ 
அம்‌ அல்லது புஸ்தகங்களிடமிருந்தும்‌, மற்றவர்களோடு ௪ம்‌ 
பாஷ்ணை செய்வதிலிருக்‌ அம்‌, அந்த விஷயங்களைக்‌ குறித்து 
யோ ப்பதிலிருந்தும்‌ தெரிந்து கொள்ளப்படுசன்றன. இவை 
களெல்லாம்‌, உயந்த நிலையின்‌ உபயோகங்களாயிருக்கிற அளவு 
அறிவை பூரணமாக்குஇின்‌ றன ; வாழ்க்கையில்‌ அவைகள்‌ 
உபயோகப்படுத்தப்படுகிற வரையில்‌ ஸ்‌.இரமாயிருக்கின்றன. 
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இந்த உபயோகங்கள்‌ அ திகமாயிருப்பதாலும்‌, பொது நன்மை: 
யுடன்‌ அவைகளுக்கு இருக்கும்‌ பலவித சம்பந்தத்தாலும்‌,. 
இவைகளை விரித்‌து சொல்ல சயம்‌ சரிபடவில்லை. 

888, ஆண்டவரிடமிருந்து பரமார்த்தமானதை அடை 
வதற்கு ஏற்ற உபயோகங்கள்‌, மதத்திற்கும்‌ பூஜைக்கும்‌ சம்‌: 
பந்தப்பட்ட எல்லா பொருள்களாயிருக்கன்றன. அவைகள்‌ 
கடவுளை ஓத்துகொண்டு ௮வரை அறிந்து கொள்ளும்‌ 
பொருட்டும்‌, ஈன்மையையும்‌ உண்மையையும்‌, இவ்விதமாக 
சதாகால வாழ்க்கையையும்‌, அறிந்து கொண்டு அவைகளை 
ஒத்துக்கொள்ளும்‌ பொருட்டும்‌ கற்பிக்கும்‌ எல்லா பொருள்‌ 
களுமாயிருக்கன்றன, இவைகள்‌ கல்வியின்‌ பல பாகங்களைப்‌ 
போல்‌, பெற்றோர்களிடமிருந்தும்‌, ஆசிரியர்களிட.மிருந்தும்‌, 
சம்பாஷணைகளிலிருந்தும்‌, புஸ்தகங்களிலிருக் தும்‌, முக்கிய 
மாய்‌ அவ்வித அறிவுக்கு தக்கபடி வாழ்க்கையை நடத்து 
வதிலிருந்தும்‌, கற்றுக்‌ கொள்ளப்படுகின்றன ; இருஸ்துவ 
உலகத்தில்‌, வேதத்திலிருந்து ஏற்படும்‌ கோட்பாடுகள்‌ மூல 
மாயும்‌ சம்பாஷணைகள்‌ மூரலமாயும்‌, அண்டவரிடமிருந்து 
வந்த வேதத்தின்‌ மூலமாயும்‌ இவைகள்‌ தெரிந்துகொள்‌ 
ளப்படுதள்றன. அவைகளின்‌ முழுபரப்பில்‌ இந்த உபயோகப்‌ 
களை, ஆன்மாவிற்கு பிரயோஇத்தால்‌, சரீரத்தின்‌ உபயோகங்‌ ன 
களுக்கு வழங்கப்படும்‌ வார்த்தைகளாகிய, போஷிப்பு, உடுப்பு, 
வாசம்‌, பொழுதுபோக்கு, கொண்டாட்டம்‌, நிலைமையின்‌ 
பாதுகாப்பு, பரிபாலனம்போன்ற வார்த்தைகளால்‌ விவரிக்க 
லாம்‌. ஆன்மாவிற்கு மாத்திரம்‌ இவைகள்‌ வழங்கப்பட3வண்‌ 
டும்‌. இவ்விதமாக அன்பின்‌ ஈன்மைகளுக்கு போஷப்பு என்‌ 
பதையும்‌, ஞானத்தின்‌ உண்மைகளுக்கு உடுப்பைபும்‌, சுவர்க்‌ 


கத்துக்கு வசதியையும்‌, வாழ்க்கையின்‌ சுகத்துக்கும்‌ சுவர்க்‌ 
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லத்துக்கு அடுத்த அனந்தத்திற்கும்‌ பொழுது பீபோக்குதலை 
யும்‌, கொண்டாட்டத்தையும்‌, உபாதஇிசெய்யும்‌ தீமைகளுக்கு 
விரோதமாய்‌ பாதுகாத்தலுக்கு பாதுகாப்பையும்‌, சதாகால 
வாழ்விற்கு நிலைமையின்‌ பரிபாலனத்தையும்‌ உபயோகப்படுத்த 
லாம்‌. சரீரத்துக்குசேர்ந்த எல்லா பொருள்களும்கூட ஆண்ட 
வரிடமிருந்து வருறெதென்றும்‌, மனிதனைவன்‌ தன்னிட 
ஆண்டவரிட சாமான்களை பார்த்துகொள்ள எற்படுத்தப்‌ 
பட்ட ஓர்‌ வேலைக்காரனைப்போலவும்‌, 3வலைக்காரர்களுக்கு 
மேல்‌ அதிகாரிபோலவும்‌ மாத்திரம்‌ இருக்‌ொனென்றம்‌, 
ஒத்துக்கொள்ளுத லுக்கு தக்கபடி, இவைகளெல்லாம்‌ ஆண்ட 
வரால்‌ கொடுக்கப்படுகின்றன. 

584, இவ்விதப்பொருள்கள்‌, மனிகனுக்கு அவன்‌ அனுப 
விக்கக்‌ கொடுக்கப்படுகிறதென்ப.அம்‌, அவைகளெல்லாம்‌ 
கைம்மாறு வேண்டாது கொடுக்கப்பட்ட கொடைகளென்ப 
அம்‌, பூமியிலிருக்கும்‌ மனிதர்களைப்போல்‌ சரீரத்தையும்‌,பகுத்‌ 
,தறிவுடைமையையும்‌, பரமார்த்தமானதையும்‌ உடைத்தா 
யிருக்க சுவர்க்கங்களிலிருக்கும்‌ தேவர்களின்‌ நிலைமையிலிரு 
நீது மிகவும்‌ வெளிப்படையாஇறது, ஆகாரம்‌ அவர்களுக்கு 
பிரதிதினம்‌ கொடுக்கப்படுகிறபடியினால்‌, அவர்கள்‌ இலவச 
மாய்‌ போஷிக்கப்படுஇிருர்கள்‌; ஆடைகள்‌ அவர்களுக்கு 
கொடுக்கப்படுகிறபடி யினால்‌, அவர்கள்‌ இலவசமாய்‌ உடுத்தப்‌ 
'டடிலருர்கள்‌; வீடுகள்‌ அவர்களுக்கு கொடுக்கப்படுகிறபடியி 
னால, இலவசமாய்‌ அவர்கள்‌ குடியிருக்களொர்கள்‌; இதவுமல்‌ 
லாமல்‌, அவர்களுக்கு இவைகளெல்லாம்‌ வேண்டுமென்கிற 
கவலையே இடையாது; அவர்கள்‌ அறிவுடன்‌ பரமார்த்தமாய்‌ 
ஏவ்வளவு இருக்கிறார்களோ அவ்வளவு.களிப்பும்‌ பாதுகாப்பும்‌ 
லகில்‌ அரவக்‌ அவர்களுடையதாயிருக்கன்‌ றன. 
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முன்பிரிவு 822 ல்‌ காண்பிக்கப்ட்டபடி தேவர்கள்‌ தஸ்களிட 
அன்பினிடவும்‌ ஞானத்தினிடவும்‌ நிலைமையை அனுசரித்து 
சிருஷ்டிக்கப்பட்டிருக்றெ படி.யினால்‌, அவர்கள்‌ இவைகளெல்‌ 
லாம்‌ ஆண்டவரிடமிருக்‌ தூ உண்டாகிறதென்று தெரிந்துகொள்‌ 
ஞூூருர்களென்பதிலும்‌, மனிதர்களுக்குவேண்டியவைகள்‌ வரு 
ஷந்தோறும்‌ வருறபடியினாலும்‌, அவர்களிட அன்பினிடவும்‌ 
ஞானத்தினிடவும்‌ நிலைமைகளுக்கு தக்கபடி. வராமல்‌, அவர்‌ 
கள்‌ ௮வைகளைப்பற்றி கவலைப்‌ படுவதற்கு தக்கபடி. வருஇறெ 
படியினாலும்‌, மனிதர்கள்‌ இதை தெரிக்துகொள்ளுறெ இல்லை 
என்பதிலும்‌, மனிதர்களுக்கும்‌ தேவர்களுக்கும்‌ வித்தியாசம்‌ 
ஏற்படுகிறது, 

985. மனிதன்‌ மூலமாய்‌ ஆண்டவருடன்‌ அவைகளுக்கு 
சம்பந்தமிருப்பதினால்‌, இந்தப்பொருள்களெல்லாம்‌ உபயோ 
கங்களென்று சொல்லப்பட்ட போதிலும்‌, மனிதன்பொருட்டு 
ஆண்டவரிட மிருந்து வரப்பட்டவை யல்லாமல்‌, ஆண்டவர்‌ 
பொருட்டு மனிதனிடமிருர்‌ அவரும்‌ உபயோகங்களென்று 
சொல்ல முடியாது; எனென்றால்‌ எல்லா உப யோகங்களும்‌ 
ஆண்டவரிடத்தில்‌ முடிவில்லாமல்‌ ஒன்றாயிருக்கன்றன ; 
மலும்‌ ஆண்டவரிடமிருந்து வருவதல்லாமல்‌ மனிதனிடம்‌ 
எந்த உபயோகங்களுமில்லை ஏனென்றால்‌ ஆண்டவரிட 
மிருந்தல்லாமல்‌, மனிதன்‌ தன்னிடமிருக்தே ஈன்மை செய்ய 
முடியாது , உபயோகமென்று சொல்வது தான்‌, ஈன்மை 
என்று சொல்லுவது. தன்‌ சுயலாபத்துக்‌ கல்லாமல்‌, மற்ற 
வர்களுக்கு ஈன்மை செய்தல்‌ பரமார்த்த அன்பின்‌ சார 
மாயிருக்கிறது. இதுமுடிவின்றி அதிகமாய்‌ பரம இச்சா 
சக்தியின்‌ சாரமாயிருக்கறது. பெ ந்றோர்களுக்கு குழந்தைகள்‌ 
பேரிலிருக்கும்‌ அன்பைப்போன்று இத இருக்கிறது; பெற்‌ 
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றோர்கள்‌, சங்களுக்காக அல்லாமல்‌, குழந்தைகளின்‌ பொரு 
ட்டு அவர்களுக்கு அன்பினால்‌ நன்மை செய்கிருர்கள்‌; ஒரு 
தாயானவள்‌ தன்னிட சிறகுழர்கைகளுக்குக்‌ காட்டும்‌ அன்பி 
லிருந்த, இது விசதமாகிறது. ஆண்டவர்‌ தொழப்பட்ட, 
அர்ச்சிக்கப்பட்டு, மகிமைபத்தப்பட. வேண்டியவராயிருப்பதி 
னால்‌, அவர்‌ பூஜையையும்‌, அர்ச்சனையையும்‌ மகிமையையும்‌ 
தன்பொருட்டே விரும்புகிராரென்‌ ஐ! ஈம்பப்பிகிறது; அனால்‌ 
மனிதன்‌ பொருட்டு, அவைகளை அவர்‌ ேதிக்‌கருர்‌; எனெ 
னில்‌, அதனால்‌ தெய்வமானது உள்ளே பிரவேசித்து அறிந்து 
கொள்ளப்படக்கூடிய ஓர்‌ நிலைமைக்கு மனிதன்‌ வருகிறான்‌. 
இக்த செய்கையினால்‌ உட்பிர?2வச௪க்தையும்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளு 
தலையும்‌ தடு$கிற தன்னிட, சொந்த சுபாவமானகை மனிதன்‌ 
நீக்குகறான்‌. ௮ணவம்‌, தன்‌ சுயலாபத்தை காடுதலாகும்‌, இது 
இருதயத்தை கடினப்படுத்தி, கூடுகிறது. மனிதனைவன்‌ தன்‌ 
னிடமிருந்து தீமையைத்‌ தவிர வேறொன்றும்‌ செய்தறெதில்ல்‌ 
யென்றும்‌, ஆண்டவரிடமிருந்து ஈன்மையைத்‌ தவிர வேறொன்‌ 
௮ம்‌ வருகிறதல்லை யென்றும்‌, ஒத்துத்கொள்ளுவதால்‌ இந்த 
தடை நீக்கப்படுகிறது; இவ்வா.ற! ஓத்துக்கொள்ளுதலினால்‌, 

பூஜையும்‌ ஆராதனையும்‌ தாராளமாய்‌ உண்டாகிற இருதயம்‌ 








ருதுவாக்‌கப்படுதலும்‌, மனத்காழ்வும்‌ உண்டாகன்‌ றன, ஆண்‌ 


ர்‌ மனிதன்‌ மூலமாய்‌ தனக்கே செய்கிற உபயோகங்கள்‌, 


சகறெவர்கஞ்‌ டன்மட்டும்‌ ஆண்டவரிருக்களாரென்று யாரும்‌ 
கம்பவேண்டி ய்‌ தில்லை. உபயோகங்களாயிருக்கிற அவரிட கட்‌ 
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டளைகள்படி. செய்றெவர்களுடன்‌ அவரிருச்சனுர்‌; பின்‌ 
சொன்னவர்களிடத்தில்‌ தன்னிட வாசஸ்தானத்தை அவர்‌, 
உடைத்தாயிருக்கறார்‌. முன்‌ சொன்னவர்களோடு அல்ல. 
இந்த விஷயத்தைப்பறறி மேலே 47, 48, 49-வது பிரிவுகளில்‌. 
சொன்னதைப்பற்றி கூட பார்க்கவும்‌. ்‌ 

கேட்ட உபயோகங்கள்‌ ஆண்டவரால்‌ சிருஷ்டிக்கப்பட' 
வில்லை; ஆனால்‌ அவைகள்‌ நரகத்தோடூகூட உற்பத்தியாபின.. 

886. ஒரு செய்கையில்‌ ஈன்மையாயிருக்கப்பட்டவை: 
களெல்லாம்‌ உபயோகங்கள்‌ என்று சொல்லப்படுஇன்‌ றன $ 
ஒரு செய்கையில்‌ கெட்டவைகளெல்லாம்‌ கூட உபயோகம்‌: 
கள்‌. என்று சொல்லப்படுதின்‌ றன; ஆனால்‌ பின்‌ கூறியவைகள்‌ . 
கெட்ட உபயோகங்கள்‌, முன்கூறியவைகள்‌ ஈல்ல உபயோகள்‌. 
கள்‌. ஈன்மையாயிருக்கப்பட்டவைகளெல்லாம்‌ ஆண்டவரிட 
மிருந்து வருறெபடி.யினாலும்‌, கெட்ட பொருள்கலெல்லாம்‌' 
நரகத்திலிருந்து வருறெபடியினாலும்‌, நல்ல உபயோகம்‌. 
கள்‌ தவிர வேறொன்றும்‌ ஆண்டவரால்‌ இருஷ்டிக்கப்பட 
வில்லை யென்றும்‌, கெட்ட உபயோகங்கள்‌ நரகத்திலிருந்து. 
உற்பத்தியான தென்றும்‌ ஏற்படுறது, இந்த பிரிவில்‌, 
விசேஷமாய்‌ சொல்லப்படும்‌ உபயோகங்கள்‌ என்பதால்‌. 
எல்லாவித பிராணிகளிலும்‌ எல்லாவித விருத இகளி லும்‌. 
போன்ற பூமியின்பேரில்‌ தோன்றும்‌ எல்லாமொருள்களும்‌ 
அறிர்து கொள்ளப்படுஇன்றன. இவைகளில்‌, மனிதனுக்குஉப 
யோகமானவைகள்‌, அண்டவரிடமிருக்‌ து வருன்றன? மனி. 
திீனுக்கு கெடுதியானவைகள்‌ ஈரகத்திலிருக்‌ அ வருன்றன.. 
அம்மாதிரியே, ஆண்டவரிடமிருக் து வரும்‌ உபயோகங்கள்‌ . 
என்பதால்‌,மனிதனிட பகுத்த நியுடைஞஹையை பூரணமாக்குற 
அம்‌, ஆண்டவரிட மிருந்து ஒரு பரமரர்த்தமானதைப்‌ பெற்‌. 
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க்கொள்ள செய்கிறதுமான எல்லா பொருள்களும்‌ அருத்‌ 
தம்‌ கொள்ளப்படுகன்றன ; ஆனால்‌ கெட்ட உபயோகக்கள்‌ 
என்பதால்‌, பகுத்தறிவுடைமையை அழித்து, மனிதன்‌ பர 
மார்த்த மாகாதபடி செய்கிற எல்லா பொருள்களும்‌ அர்த்தம்‌ 
'கொள்ளப்படுகன்றன. மனிதனுக்கு கெடுதி செய்யப்பட்ட 
பொருள்கள்‌ ஏன்‌ உபயோகங்கள்‌ என்று சொல்லப்படுகன்றன 
என்பதற்கு காரணம்‌, துஷ்டர்களுக்கு திமை செய்ய அவைகள்‌ 
உபயோகப்படுசன்றன வென்பதும்‌, கெடு இதியானவைகளை 
நீக்கவும்‌, இவ்விதமாக பரிஹாரங்களுக்கும்‌ கூட உதவுசன்றன 
வென்பதுமா யிருக்கு, அன்பைப்போல, உபயோகம்‌ 
, என்கிற வார்த்தையும்‌, இரண்டு அர்த்தத்திலும்‌ பிரயோ 
கஇக்கப்படுசன்‌ றன; ஏனென்றால்‌ நாம்‌ ஈல்ல அன்பென்றும்‌ 
கெட்ட அன்பென்றும்‌ பேசும்‌ ;) அன்பானது தான்‌ 
செய்வதை எல்லால்‌ உபயோக மென்ற பெயரால்‌ கூப்பிடு 
கிறது. , 

. 887. நல்ல உபயோகங்கள்‌ ஆண்டவரிடமிருந்து வரு 
இறதென்பதும்‌, கெட்ட உபயோகங்கள்‌ நரகத்திலிருந்து வரு 
இன்றன. வென்பதம்‌, இந்த ஒழுங்கில்‌ நிச்சயப்படுத்தப்படும்‌. 
11 பூமியின்‌ பேரில்‌ கெட்ட உபயோகள்கள்‌ என்பதால்‌ என்ன 
அர்த்தம்‌ கொள்ளப்பட. 1]. கெட்ட உபயோகக்களா 
யிருக்கும்‌ எல்லா பொருள்களும்‌ ஈரகத்‌ திலிருக்ச்‌ றன; நல்ல 
உபயோகங்களாயிருக்கும்‌ எல்லா பொருள்களும்‌ சுவர்க்கத்‌ 
திலிருக்வெறன.", 11] பசமார்த்த உலகத்திலிருந்து ஸ்தூல 
உலகத்துக்குள்‌ இடைவிடாத உட்பெருக்கம்‌ இருக்கிறது. 
17. கரகத்திலிருந்து, வரும்‌ உட்பெருக்கம்‌ கெட்ட உபயோ 
கங்களாயிருக்கும்‌ பொருள்களை, அன்னுவயப்படும்‌ பொருள்‌ 
கள்‌ இருக்கும்‌ இடங்களில்‌ காரியப்படுத்‌துன்றன. 
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3. இறுதியான பாமார்த்தப்‌ பொருள்‌ அதன்‌, அதற்கு 
உயர்ந்த நிலைகளிலிருந்து பிரிக்கப்பட்டபோது, இக்த பலனை 
உற்பத்தி செய்கிறது, 77], உட்பெரும்கால்‌ செய்கை உண்டா 
குகிற செடி ரூபமென்றும்‌ பிராணி ரூபமென்றும்‌ இண்டு 
ரூபங்கள்‌ இருக்கின்றன. 71]. இக்த இரண்டு ரூபங்களும்‌, 
தங்கள்‌ இனங்களை விருத்திசெய்யும்‌ சக்தியையும்‌, விருத்தி 
'செய்ய வழிவகைகளையும்‌ அடைஇன்றன. 

886. ]. பூமியின்பேரில்‌ கேட்ட உபயோகங்கள்‌ என்‌ 
பதால்‌ என்ன அர்த்தம்‌ கொள்ளப்படகிறது. 

கெட்ட உபயோகங்கள்‌ என்பதால்‌ பிராணி வர்க்கத்இ 
அம்‌ விருகஷவர்க்கத்திலும்‌ இரண்டிலுமுள்ள இங்கான 
பொருள்களும்‌, ஸ்தாவரவர்க்கத்திலுள்ள தில்கான பொருள்‌: 
களும்‌ கூட அறிந்து கொள்ளப்படுஇன்றன. இந்த வர்க்‌: 
கங்களிலுள்ள தீங்கான பொருள்களை வரிசைக்ரெமமாகச்‌ 
'சொல்லுதல்‌ அனாவசியமாயிருக்கிறது; ஏனென்றால்‌ இ. 
பெயர்களை அதிகரிக்க மாத்திரம்‌ உதவும்‌ ; ஒவ்வொரு விதத்‌. 
,தஇன்‌ தீங்கான பலனை குறித்து சொல்லாவிடுதல்‌, இந்த நால்‌, 
கருதும்‌உபயோகத்தை அதிகப்படுத்தாது.௮றிவின்பொருட்டு! 
சில உதாரணங்களைச்‌ சொல்லுதல்‌ இங்கே போதுமானதா! 
யிருக்கிறது. உதாரணமாக, பிராணிவர்க்கத்தல்‌, விஷமுள்ள! 
சர்ப்பங்களும்‌, தேள்களும்‌, முதலைகளும்‌, பறவை நாகங்களும்‌, 
கொம்புள்ள ஆந்தைகளும்‌, கத்தம்‌. ஆந்தைகளும்‌, சுண்டெலி. 
களும்‌,வெட்டுக்கிளிகளும்‌, தவளைகளும்‌, சிலக்‌இப்‌ பூச்சிகளும்‌, 
அதனுடன்ஈக்களும்‌ தேனீக்களும்‌,பூச்செளும்பேன்களும்‌இன்‌: 
னும்‌ இதர மற்றவைகளினால்‌ ஜீவனம்‌ செய்பவைகளும்‌; சுரன்‌: 
கச்சொல்லில்‌ புற்களையும்‌இலைகளையும்‌, கனிகளையும்‌,விதைகளை' 
யும்‌, இரைச்சிகளையும்‌,பானங்களையும்‌ உண்‌, ணும்பிராணிகளும்‌, 
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மிருகங்களுக்கும்‌ மனிதர்களுக்கும்‌ நீங்கு செய்யும்‌ பிராணி 
களும்‌ இருக்கின்றன. விரு£வர்க்கத்தில்‌, கொடியதும்‌,உக்ர 
மானதும்‌, விஷமுள்ள துமான பூண்கெளும்‌, அவ்வித குணங்‌ 
கலுள்ள்‌ கோதுள்ள செடிகளும்‌ பூண்டகெளுமிருக்கின்‌ றன. 
தாவரவர்க்கத்தில்‌, எல்லாவிஷமுள்ள மண்களும்‌ இருக்கின்‌ 
றன. பூமியின்‌ பேரில்‌ கெட்ட உபயோகங்கள்‌ என்பது என்ன 
வென்று இந்த சொல்ப விவரங்கள்‌ தெரியப்படுத்தும்‌, கெட்ட 
உபயோகங்கள்‌ என்பவை, நல்ல உபயோகங்களுக்கு எதிரி 
டையான எல்லா பொருள்களுமாய்‌ இருகத்ன்றன. அதைம்‌ 
பற்றி மேலே 896-வத பிரிவில்‌ பார்க்கவும்‌, 

889. 11. கேட்ட உபயோகங்களா யிருக்கிற எல்லா 
போருள்களும்‌ நரகத்திலிருக்கின்றன; நல்ல உபயோகங்களா 
யிருக்கிற எல்லா போருள்களும்‌ சுவர்க்கத்திலிருக்கின்றன. 

பூமியின்‌ பேரிலிருக்கெ எல்லா கெட்ட உபயோகங்க 
ளும்‌, ஆண்டவரிட மிருந்தன்றி, ஈரகத்திலிருந்து வந்ததாக 
அறிந்து கொள்வதற்கு முன்‌, சுவர்க்கத்தையும்‌ ஈரகத்தையும்‌ 
குறித்து சிலது முன்‌ சொல்லவேண்டும்‌. ஏனென்றால்‌, இது 
தெரிக்திருக்காவிட்டால்‌, கல்ல உபயோகங்களும்‌ கெட்ட உப 
யோகங்களும்‌ கூட ஆண்டவர்‌ செய்ததாக அவர்பேரில்‌ ஆரோ 
பிக்கப்பட்டு, ௮ந்த இரண்டும்‌ ஏககாலத்தில்‌ சிருஷ்டிக்கப்பட்‌ 
டதாக நினைக்கப்படும்‌; அல்லது அவைகள்‌ பிரகுருதிக்கும்‌, 
அவைகளின்‌ உற்பத்தி, அதன்‌ சூரியனுக்கும்‌ ஆரோபிக்கப்‌ 
படும்‌. ... மனிதர்களுக்கு சூட்சும உலகத்தில்‌ காரணமும்‌ உற்‌. 
பத்தியும்‌, உடைத்தாயிராத ஸ்தூல லோகத்தில்‌ யாதொன்று 
மில்லை யென்றும்‌, நன்மையானது ஆண்ட வரிடமிருர்து வரு 
இறெதென்றும்‌, தீமையான பிசாசினிடமிருந்து அதாவது ஈர 
கத்திலிருந்து “,வருறெதென்றும்‌, தெரிந்திருக்கச்‌ செய்தா 
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லொழிய, அவன்‌ இந்த இரண்டு தப்பிதங்களிலிருக்தும்‌ விடு 
விக்கப்பட முடியாது. சூட்சம உலகமென்பதால்‌, சுவர்க்க 
மும்‌ ஈரகமும்‌ அறிந்துகொள்ளப்படுகிற ௮. நல்ல உபயோகனள்‌ 
களாயிருக்கிற எல்லா பொருள்களும்‌ சுவர்க்கத்தில்‌ தோன்று 
இன்றன (880 பிரிவைப்‌ பார்க்கவும்‌.); கெட்ட -உபயோகன்‌: 
களாயிருக்கிற எல்லா பொருள்களும்‌ ஈரகத்தில்‌ தோன்றுன்‌:. 
றன (இவைகள்‌ சொல்லப்பட்ட 888-வது பிரிவைப்‌ பார்க்க: 
வும்‌). அவைகளாவன்‌:--பாம்புகள்‌, தேள்கள்‌, பற்வை நாகன்‌. 
கள்‌. முதலைகள்‌, புலிகள்‌, ஒனாப்கள்‌, குள்ளநரிகள்‌, பன்றிகள்‌: 
போன்ற எல்லா காட்டு மிருகங்களும்‌, பலவித ஆக்தைகளும்‌! 
.இசவுப்‌ பட்டிகளும்‌, வெளவால்களும்‌,சுண்டெலிகளும்‌, எலிக்‌: 
ளும்‌, தவளைகளும்‌ வெட்டுக்கிளிகளும்‌, இலந்தப்‌ பூச்கெளும்‌, : 
பலவித தீங்கான பூச்சிகளும்‌; விஷச்செடிகளும்‌, நாபிகளும்‌) 
விருக்ஷ வர்க்கத்தையும்‌ தாவர வர்க்கத்தையும்‌ சேர்ந்த எல்லா: 
வித விஷங்களும்‌; சுருங்கச்‌ சொல்லில்‌, மனிதர்களுக்கு இங்கு: 
செய்கிறதும்‌, அவர்களைக்‌ கொல்லுறதுமான எல்லாபொருள்‌. 
களும்‌;ஈரகத்திலிருக்கும்‌ இவ்விதப்‌ பொருள்கள்‌, பூமிகள்‌ போரி 
அம்‌, அவைகளிலுமிருக்கும்‌ பொருள்கள்‌ போல்‌ உமினுட்‌ 
னிருப்பதாகத்‌ தோன்றுகின்றன. அவர்களிட திமையாண்‌ ஆசை 
களிலிருந்து ஓடிவரும்‌ லோபிதனத்தின்‌ அன்னுவ்ய்வ்களாள்‌ 
மாத்திரம்‌ அவைகளிருக்றெபடியினாலும்‌, பார்ப்ப்வர்‌ முன்‌" 
பாக அவ்வித ரூபங்களை எடுத்துக்‌ கொள்ளூறெபடியினா 
அம்‌, அங்கே அவைகள்‌ தோன்றுகன்றன்‌ ன்‌ வன்று சொல்‌: 


லப்படுகிறது; என்றாலும்‌ பூமியிலிருப்ப்‌ போல்‌ அங்கே 







_ நரகங்களிலிருப்ப 
தால்‌, பிராணிகள்‌ துர்நாற்ற முள்ள்வைகளில்‌ சந்தோஷப்‌, 


படுவது போல்‌, அங்கிருக்கும்‌ 


826 பதி பசு பாச விளக்கம்‌ 


அவிகள்‌ சந்தோஷப்படும்‌, அருவறுப்பானதும்‌, பிரதம்‌ 
போன்றதும்‌, அழுக்கானதஅம்‌, அழுகலானதுமான நாற்‌ 
றங்களால்‌ அவைகள்‌ நிறைந்‌ இரக்இன்றன. ஆகவே, ஸ்தூல 
லோகத்திலுள்ள அதை ஓத்த பொருள்கள்‌ ஆண்டவரிட 
மிருந்து உற்பத்தியாகவில்லை யென்றும்‌, அவைகள்‌ ஆதியில்‌ 
சிருஷ்டிக்கப்படவில்லை யென்றும்‌, பிரகுரு இியிலிருக்து அதன்‌ 
சூரியன்‌ மூலமாய்‌ உண்டாகவில்லை யென்றும்‌, ஆனால்‌, அவை: 
கள்‌ ஈரகத்திலிருக் து உண்டானவை என்றும்‌ விசதமாகிறது. 
பரமார்த்தமானத ஸ்தூலமான தில்‌ உட்பெருக்கால்‌ பிரவே௫க்‌ 
கறபடியினாலும்‌, எதிரிடையாய்‌ அப்படி. ஈடக்காதபடியினாலும்‌ 
பிரகுருதியிலிருந்து அதன்‌ சூரியன்‌ மூலமாய்‌ அவைகள்‌ 
உண்டாகவில்லை என்பது தெளிவாயிருக்கறஅ. ஈரகழும்‌, ஆகை 
யினால்‌, ௩ரக வா௫ிகளின்‌ திமைகளுக்கு ஓத்துப்‌ போகிற 
.... கரகத்திலுள்ள எந்த பொருளும்‌ அவரிடமிருந்து உண்டா 
“தாதபடியினதும்‌, அண்ட வரிமிருந்து அவைகள்‌ உற்பத்தியாக. 
வில்லை என்பது தெளிவாயிருக்கிற ௮. 
940, 117. சூட்சும லோகத்திலிருந்து ஸ்தூல லோகத்‌. 
துக்கு தொடர்ச்சியான உட்பெருக்கு இருக்கிறது. 
ஒரு பரமார்த்த உலகமிருக்கிறதென்றும்‌, முந்தியது பிர்‌ 
ட வன்‌ அல்லது காரணம்‌ காரியப்பட்ட தலிருந்தும்‌ 
வேருயிருப்‌...அு போல, ஸ்தூல லோகத்திலிருந்து ௮து வேரு 
யிருக்கிறதென்றும்‌ தெரியாதவனுக்கு, இக்த உட்பெருக்கைப்‌ 
பற்றி எதுவும்‌ தெரிந்து கொள்ள முடியாது. இந்த காரணத்‌ 
அக்காகதான்‌,செடிகளிடவும்‌ பிராணிகளிடவும்‌ உற்பத்தியைப்‌ 
பற்றி எழுதினவர்கள்‌;, அந்த உற்பத்தியானது பிரகுருதிக்கு. 
அரோபிக்க வேண்டியகாய்‌ நேரிட்டது. கடவுள்‌ அவை 


களுக்கு உற்பத்தி ஸ்தானமாக அவர்கள்‌ எண்ணினால்‌, பிர 
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குருஇயில்‌ எந்த இயல்பான சக்தியுமில்லை என்று வொண்ன்‌்‌ 
அவர்‌ ஆரம்பத்தில்‌ இவ்வித பொருள்களை உண்டாக்க, பிர 
குருஇக்கு ஒர்‌ சக்தியை கொடுத்தார்‌ என்ற அர்த்தத்தில்‌ 
அப்படி. எண்ணினார்கள்‌; ஏனென்றால்‌, பிரகுருதியானது 
சுயமாய்‌ உயிரில்லாததாயிருக்கறது; மேலும்‌, செயல்பட 
ஓயாது இயக்கப்படவேண்டி௰, தன்‌ வேலை செய்ய வேண்டும்‌ 
கம்மாளன்‌ அராத்தைவிட அவைகளை உண்டாக்க அதிகம்‌ 
உதவுகறதில்லை, 

ஆண்டவர்‌ ட அதனா சூரியனிடமிருந்து உற்பவிக்‌ 
இறதும்‌, பிசகுருதியின்‌ இறுதிப்பொருள்களுக்கு செல்‌ லுறெது 
மான சூக்கும பொருள்தான்‌, செடிகளிடவும்‌ பிராணிகளிட 
வும்‌ ரூபங்களை உண்டாக்கு, இரண்டிலுமிருக்கும்‌ அற்புதங்‌ 
களைக்‌ காண்பித்து, அவைகளுக்கு ஸ்இரத்தையும்‌ நிலையையும்‌ 
கொடுக்க, பூமியிலிருந்து பதார்த்தங்களால்‌ நிரம்புகிறதுமா 
யிருக்கிறது. ஒரு சூட்சும உலகு இருப்பதாகவும்‌, ௮.து ௮வ 
ரிடமிருந்து உண்டாவதால்‌, ஆண்டவர்‌ இருக்கப்பட்ட சூரிய 
னிடமிருந்து சூக்குமபொருள்‌ வருகிறதாகவும்‌, உயிருள்ள 
பொருள்‌ உயிரில்லாத பொருளை ஏவுகறதுபோல்‌, பிரகுரு 
தியை செயல்பட ௮து தூண்டுகறதாகவும்‌, மேலும்‌, 
ஸ்தூல லோகத்தில்‌ இருப்பது போன்ற பொருள்கள்‌ அந்த 
உலகத்திலிருப்பதாகவும்‌ தெரிந்திருக்கிறபடி.யினால்‌, செடிக 
ளும்‌ பிராணிகளும்‌, வழிவகையாக சூக்கும உலகத்தின்‌ மூல 
மாய்த்‌ தவிர வேறு வழியில்‌ அண்டவரிடமிருக்து உண்டாக 
வில்லை யென்றும்‌, அதனால்‌ அவைகள்‌ மூ£லமாய்‌ எப்பொழு 
அதும்‌ வெளிவருகின்றன வென்றும்‌, அறிந்து கொள்ளலாம்‌. 
இவ்விதமாக, சூட்சுமலோகத்திலிருக்து .ஸ்தூல லோகத்துக்கு 
இடைவிடாத உட்பெருக்கிருக்கிறது. விஷயம்‌ இப்படி. இருக்‌ 


525 புது பசு புரசு விளக்கம்‌ 


இற தென்று அடுத்த பிரிவில்‌ ௮௧ ஆலோசனைகளால்‌ இது 
ரூபகாரம்‌ செய்யப்படும்‌. தீமைகள்‌ தாமே மனிதர்களிடம்‌ 
கரகம்திலிருந்து வருகிற ௮2௧ அனுமதி சட்டத்தால்‌, இங்‌ 
கான பொருள்கள்‌ நரகத்திலிருந்து உட்பெருக்கால்‌ பூமியின்‌ 
பேரில்‌ உண்டாக்கப்படுகின்றன. தேய்வபராமரிப்பைக்‌ குறித்த 
தேவர்கள்‌ ஞானம்‌ என்னும்‌ நாலில்‌ இந்த சட்டம்‌ எடுத்துக்‌ 
காட்டப்படும்‌, 

நரகத்திலிருந்து வரும்‌ உட்பேருக்குகள்‌, அவைகளுடன்‌ 
அன்னுவயப்பககீிற போருள்களிநக்கபபட்ட இடங்களில்‌ 
கேட்ட உபயோகங்களா யிருக்கிற பொருள்களை உண்டாக்கு 
கின்றன. 

841. 197. கெட்ட உபயோகங்களோடு, ௮ தாவது, 
விஷ முள்ள செடிகளோடும்‌ தீங்கான பிராணிகளோடும்‌ 
அன்னுவயப்படுகிற பொருள்கள்‌ பிரேதமுகம்‌ போன்றதும்‌, 
அழுகலானதும்‌ மலமுள்ளஅம்‌, அழுக்கானதும்‌ ஊூப்‌ 
'போனதுமான பொருள்களா யிருக்ன்றன. ஆகையினால்‌, 
-இந்த பொருள்க ஸஎிருக்கப்பட்ட இடங்களில்‌ மேல்கூறிய 
படி அவ்வித செடிகளும்‌ இறு இருமிகளும்‌ உண்டாகின்‌ 
ன. உஷ்ண மண்டலங்களில்‌, பாம்புகள்‌, குக்கல சர்ப்பங்‌ 
கள்‌, முதலைகள்‌, தேள்கள்‌, எலிகள்‌ முதலியவை போன்ற 
பொருள்கள்‌ அதிகமாய்‌ காணப்படுசன்றன. சேற்று நிலங்‌ 
களும்‌, அசையா நீருள்ள தடாகக்களும்‌, குப்பை மேடுகளும்‌, 
அர்க்கக்தமான சதுப்பு நிலங்களும்‌ இவ்வித பொருள்களால்‌ 
நிறைந்திருக்கின்றன வென்றும்‌, மேலும்‌ இங்கான பூச்சிகள்‌ 
,மேகங்களைப்போல்‌, காற்றில்‌ நிறைக்திருக்கெறன வென்றும்‌, 
,திங்கான முட்டுப்பூச்சி, எலி முதலியவைகள்‌ படைபடையாக 


பூமியின்பேரில்‌ நடந்து செடிகளை வேறோடு சேர்த்துத்‌ இன்‌ து 
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விடுகின்றன வென்றும்‌, ஒவ்வொருவ னுக்கும்‌ . தெரியும்‌. 
என்னுடைய தோட்டத்தில்‌, ஏறக்குறைய ஒன்றேகால்‌ கஜ 
அளவு தூரத்தில்‌ எல்லா தூசியும்‌, ஒரு கோலால்‌ அசைச்கப்‌ 
பட்டபோது, மேகங்களாக எழுந்த சிறு பூச்சிகளாக மாறுத 
லடைந்ததை நான்‌ ஒருதரம்‌ பார்த்திருக்கேன்‌. அழுக்கான 
அம்‌, அழகலானதுமான பதார்த்தங்கள்‌, இந்த தீங்கானதம்‌, 
உபயோகமில்லாததுமான இருமிகளோடு பொருக்துசன்‌ றன 
வென்பும்‌, இர்த இரண்டுவகைப்‌ பொருள்களும்‌ ஒசே இயல்‌ 
புள்ள தென்பறும்‌, அனுபவத்திலிருந்து விசசமாகும்‌. அவ்‌ 
வித இருமிகள்கூட காணப்படுகிற ஈரகங்களில்‌ அதைப்போன்ற 
'கெட்டுப்போதலும்‌, அுர்நாற்றங்களு மிருக்கன்றன வென்பதி 
லிருந்து, இது தெளிவாய்‌ ஆறிக்து கொள்ளப்படும்‌. ஆகை 
பினால்‌, அந்த நரகங்களுக்கு அந்தப்பிரகாரம்‌ பெயரிடப்பட்‌ 
ஒரருக்கின்றன; சிலவற்றை :பிசேதமுகம்‌ போன்றதென்றும்‌, 
சிலவற்றை அழுக்கானதென்றும்‌, இவ்விதமாகச்‌ சொல்லப்படு 
இன்றன; அனால்‌ இந்த நரகங்களெல்லாம்‌, அந்த ஆவிகள்‌ 
அவைகளிலிருந்து வெளிவந்தபடி. மூடப்பட்டிருக்க்றன. 
வனென்றால்‌, புதிய பிசாசுகள்‌ பிரவேசிக்கும்போது வழச்கப்‌ 
படி. ௮லைகள்‌ கொஞ்சம்‌ திறக்கப்பட்டால்‌, அவைகள்‌ வாந்இ 
செய்தலையும்‌ குரரமான தலைவலியையும்‌ உண்டாக்குன்றன. 
அதேகாலத்தில்‌ விஷமுள்ள நரகங்கள்‌ மூறர்ச்சையை உண்‌ 
டாக்குகின்றன. அக்இருக்கும்‌ தூசியேகூட அதைப்போன்ற 
சுவாசமுடையதா யிருக்கிறது, அதலால்‌ அதை அ(ந்கே 
சிட்சை விதிக்கப்பட்ட தூடுயென்று சொல்லப்படுகின்றன. 
'இர்த இரண்டும்‌ அ௮ன்னுவயப்படுகிற படியினால்‌ இந்த தங்‌ 
கான பொருள்கள்‌ அவ்வித காற்றங்களுள்ள இடங்களில்‌ 
"இருக்கின்றன வென்பது விசதமாகிறு, 
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842. காற்றின்‌ மூலமாயாவ.து மழையின்‌ ரூலமாயாவது 
அல்லது நீரோ ட்டத்தினலாவ ௮, மண்ணின்ராறலமாய்‌ தண்ணீர்‌ 
ஊறுதலினாலாவது, அந்த இடத்துக்கு சொண்டுகப்பட்ட 
முட்டைகளிலிருக்து அவ்விதப்‌ பொருள்கள்‌ வருஇன்றனவா 
அல்ல ஈரத்திலைம்‌ அர்நாற்றத்தினைலும்‌ அவைகள்‌ உற்ப 
விக்சின்றனவா என்ற கேள்வி இப்பொழுது உண்டாகிறது, 
மேலேகூறிய இத்திங்கான கிருமிகளும்‌, பூச்களும்‌, இருஸ்டி. 
முதல்‌ அந்த இடத்தில்வைக்கப்பட்ட அல்லதுபூமியில்‌ புதைக்‌ 
கப்பட்டமுட்டைகளிலிருந்து, குஞ்சு பொரிக்கப்பட்டன என்‌ 
பது, அனுபவத்தில்‌ ரூபகாரம்‌ செய்யப்படுதிறதல்லை. ஏனென்‌ 
மூல்‌, புழுக்கள்‌ நுட்பமான விதைகளிலும்‌, கொட்டைகளி' 
அம்‌, மரங்களிலும்‌, கற்களிலும்‌, இலைகளிலிருந்தும்‌ கூட 
உண்டாகின்றன. செடிகள்‌ பேரிலும்‌, செடிகளிலும்‌, அவை 
களுடன்‌ அன்னுவயப்படுதிற பேன்களும்‌ இருமிகளு மிருக்‌ 
கின்றன. வீடுகளிலும்‌, வயல்களிலும்‌, தோட்டங்களிலும்‌, 
ஈக்கள்கூட அவைகள்‌ இருக்க நியாயம்‌ காட்ட முட்டையிடுகிற 
பதார்த்தம்‌ ஒன்ற மில்லாமல்‌, கோடை. காலங்களில்‌ பெருக்‌ 
கூட்டங்களாகத்‌ தோன்‌.றகன்‌ றன. புற்றரைகளிலும்‌ பசும்புல்‌ 
நிலங்களிலும்‌ மேயப்பட்டதம்‌ உஷ்ணமான லை இடங்களில்‌ 
காற்றில்‌ நிறைந்து, அதை கெடுஃ்கிறதுமான பிராணிகளும்‌, 
துர்க்கக்தமான ஜலங்களிலும்‌,புளித்து பொங்குகிற மதுவிலும்‌; 
தொத்து வியாதியான காற்றிலும்‌ நீந்தி கண்களுக்கு புலப்படா 
மல்‌ அசையும்‌ பிராணிகளும்‌ இருக்கின்றன. செடிகளிலிருர்‌ 
அம்‌, மண்களிலிருக்‌ தம்‌, தடாகங்களிலிருக்தும்‌ வரும்‌ அந்த 
நாற்றங்களும்‌, ஆவிகளும்‌, வெளி வருபவைகளுமே அவ்வித 
பிராணிகளுக்கு உற்பத்தி ஸ்கானமென்‌ ௪ சொல்லப்பட்டவர்‌ 
களை இந்த விஷயங்கள்‌ பலப்படுத்துகன்றன. அவைகள்‌ 
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உண்டாக்கப்பட்டபோது, மூட்டைகள்‌ மூலமாய்‌ அல்லது: 
முட்டையிவெ னல்‌, பின்னிட்டு விருத்தியாக்கப்படுகின்‌ றன. 
வென்ற விஷயம்‌ அவைகளின்‌ கேரான உற்பத்தியை நிரா 
கரிக்கெதில்லை. எனென்றால்‌, அவ்வித ஒவ்வொரு உயிருள்ள 
பிராணியும்‌, தன்னிட சிறிய அங்கங்களோடு பிறப்பிக்கும்‌. 
அங்கங்களையும்‌ விருத்தி செய்யும்‌ வழி வகைகளையும்‌ அடை 
இன்றது (கீழே 84-வது பிரிவைப்‌ பார்க்கவும்‌). நரகங்களிலும்‌ 
அதைப்போன்ற பொருள்கள்கூட இருக்கின்றன என்ற, 
இதுவரையில்‌ தெரியாத உண்மையால்‌, இந்த பிரதிக்கனைகள்‌ 
இப்பொழுது நிஜப்படுத்தப்படுகின்‌ றன. 

848. மேல்‌ கூறிய நரகங்கள்‌, பூமியில்‌ பேரிலுள்ள 
அவ்விதமான பொருள்களோடு சம்பக்தம்‌ மாத்திரமல்லாமல்‌, 
சேர்க்கையையும்‌ உடைத்தாயிருக்கன்‌ றனவென்பது, ஈரகங்‌: 
கள்‌ மனிதர்களுக்கு தூரத்திலில்லாமல்‌, அவர்களுக்கு சுற்றி 
அம்‌, உண்மையில்‌, கெட்டவர்களாயிருக்கிறவர்களோடும்‌,. 
இவ்விதமாக பூமிகளுக்கு சேர்ச்திருக்னெறன வென்பதிலி 
ருந்து ரெ௫இக்கப்படலாம்‌. ஒரு மனிதனானவன்‌ அவனிட 
அசைகளிலும்‌, லோபித்தனத்திலும்‌, அதனால்‌ உண்டாகும்‌ இந்‌ 
தனையிலும்‌, இவைகளிலெல்லாமிருந்து உண்டாகும்‌ கல்ல 
அல்லது கெட்ட உபயோககல்களாயிருக்கிற அவன்‌ செய்கை: 
களிலும்‌, சுவர்க்கத்து தேவர்கள்‌ மத்தியில்‌, அல்லது ஈரகத்தூ 
பேய்கள்‌ மத்‌இயிலிருக்கறான்‌) பூமியின்‌ பேரிலிருப்பது போல 
சுவர்க்கங்களிலும்‌ நரகங்களிலும்‌ அவ்வித பொருள்களிருப்‌: 
பதால்‌, அவைகளிலிருர்‌.அு வரும்‌ பெருக்கு, சந்தர்ப்பங்கள்‌ 
அ௮னுகூலமாயிருக்கும்போது, அவைகளை நேராய்‌ உற்பத்தி 
செய்கன்‌ றனவென்று ஏற்படுகிற. பரலோகத்தில்‌ சுவர்க்கதீ 
இலும்‌ நரகத்திலும்‌ இரண்டிலும்‌ பார்க்கப்பட்ட பொருள்கள்‌, 
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அசைகளுக்கும்‌ லோபித்தனத்துக்கும்‌ அன்னுவயப்பகன்‌ 
நன ; ஏனென்னால்‌, இவைகளுக்குத்‌ தக்‌தபடி. ௮க்த இரண்டி. 
அம்‌ அவைகள்‌ உண்டாகின்றன. ஆகையினால்‌, தாங்களே 
பரமார்திதமாயிருக்கிற அசைகளும்‌ லோபித்தனங்களும்‌, பூமி 
களின்‌ மேல்‌ ஓர்‌இயல்புள்ள அல்லது அவைகளோடு பொருந்து 
கிற பொருள்களை சந்திக்குங்கால்‌, ஆன்மாவை கொடுக்கப்‌ 
பட்ட ஒரு பரமார்த்தமானதும்‌, சரீர த்தைக்‌ கொடுக்கப்பட்ட 
ஒரு ஸ்தூலமானதும்‌ ஹாஜராயிருக்கின்‌் றன. இ அவுமல்லாமல்‌, 
ஓவ்வொரு பரமார்த்த பொருளிலும்‌, ஒரு சரீரத்தைத்‌ தானே 
உடுத்துக்கொள்ள ஒரு முயற்‌இயிருக்கிறது. நரகங்கள்‌ மனி 
தனைச்‌ சுற்றியும்‌, ஆகையினால்‌ பூமிகளைச்‌ சேர்ந்தும்‌ ஏன்‌ 
இருக்கின்றனவென்பதற்குக்‌ காரணம்‌, பரலோகமானது இட 
வரைக்குட்படாமல்‌, அதனுடன்‌ பொருந்துகிற அசையிருக்கு 
மிடத்தில்‌ ௮.து இருக்கிறது என்பதாயிருக்கறெது. 

844, ஆங்கிலேய ராஜரீக சபைக்கு இரண்டு சபாநாயகர்‌ 
களாகிய (1 17௨05 51௦௨) சர்‌ ஹான்ஸ்‌ ஸ்லோன்‌ என்ப 
வரும்‌, (]சீவாா1்ு 17011268) மார்டின்‌ போக்ஸ்‌ என்பவரும்‌, 
.விதைகளிடவும்‌ முட்டைகளிடவும்‌ நிலைமையைப்‌ பற்றியும்‌, 
'இவைகளிலிருக்து பூமியில்‌ உண்டாகும்‌ உற்பவங்களைப்பற்றி 
யும்‌, பரலோகத்தில்‌ சேர்ர்து அளவளாவினதை நான்‌ கேட்டி 
ருக்கிறேன்‌. முன்‌ கூறியவர்‌ முழுமையும்‌ பிரகுருதிக்கு ஆசோ 
பித்து, சூரியனிட சூட்டினால்‌, அவ்வித காரியப்பாடுகளை உற்‌ 
பத்தி செய்யும்படி. சக்தியும்‌ பலமும்‌, சருஷ்டியிலேயே பிர 
குருதிக்கு கொடுக்கப்பட்டதென்று தர்க்கித்தார்‌. மற்றவர்‌, 
பிரகருதியில்‌ ௮ந்த சக்தியானது இருஷ்டி. கர்த்தாவாகிய 
கடவுளிடமிருந்து தொடர்ச்சியாயிருக்கெதென்று சாஇத்தார்‌. 
இந்த வாக்குவாதத்தை தீர்மானிக்க, சர்‌ ஹான்ஸ்‌ ஸ்லோன்‌ 
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என்பவருக்கு ஒரு அழகுள்ள பட்சி காண்பிக்கப்பட்டு. 
அதை ஜாக்‌ரதையாய்ப்‌ பார்த்து, பூமியின்பேரிலுள்ள 
அதைப்போன்ற பட்சியிலிருந்து மிகவும்‌ சிறிய விவரத்தி 
லம்‌, ௮ வித்தியாசப்பட்டதா என்பதை சவனிக்க அவ 
ரூக்கு சொல்லப்பட்டது. அதை அவர்‌ கையில்‌ பிடித்துக்‌ 
கொண்டு, பரீக்ஷித்து பார்த்து, எவ்வித வித்‌ தியாசமுமில்லை. 
யென்று சொன்னார்‌. ஒரு பட்சியைப்போல அவருக்கு வெளி 
யே காண்பிக்கப்பட்ட ஒரு தேவனிட அன்பைத்‌ தவிர அது: 
வேறொன்றுமில்லையென்றும்‌, அந்தத்‌ பட்சியானது தன்னிட 
அன்பிற்குத்‌ தக்கபடி மறையும்‌௮ல்லத ஒநியுமென்றும்‌, அவ 
ருக்கு ௮க்காலத்‌இல்‌ எல்லாம்தெரியும்‌; இத கூட சம்பவித்தது 
பிரகுருதியானது, செடிகளையும்‌ பிராணிகளையும்‌ உற்பத்தி 
செய்ய சுத்தமாய்‌ கொஞ்சம்கூட உதவாமல்‌, சூக்கும உலகத்‌ 
திலிருர்‌.து .ஸ்‌ தால உலகத்திற்கு செல்லப்பட்ட இனால்‌ மாத்தி. 
ரம்‌ அவைகள்‌ எல்லாம்‌ செய்யப்படுெதென்றும்‌,சர்‌ ஹான்ஸ்‌: 
ஸ்லோன்‌ என்பவருக்கு இந்த அனுபோகத்தால்‌, நம்பிக்கை 
உண்டாயிற்று, அந்த பட்சியானது அதன்‌ நண்ணிய பாகன்‌: 
களில்‌, உலகத்திலுள்ள அதனுடன்‌ பொருந்தும்‌ பொருள்க. 
ளால்‌ நிரப்பப்பட்டு, ௮வ்விதமாய்‌ ஸ்‌திரப்படுத்தப்பட்டால்‌, 
அது, பூமிகளின்பேரிலுள்ள பட்சகெளைப்போல ஒரு கெடு 
கால மிருக்கக்கூடிய பட்சியாகுமென்றும்‌, நரகத்‌ திலிருந்து 
பொருள்களோடும்‌ விஷயம்‌ அதைப்போன்‌ நிருக்கிறதென்‌. 
அம்‌, அவர்‌ சொன்னார்‌. பரலோகத்தைப்பற்றி அவருக்கு. 
அப்பொழுது தெரிந்தவைகள்‌ முன்னமே தெரிந்திருந்தால்‌, 
பிரகுருதிக்குள்‌ இடைவிடாமல்‌ உள்ளே பாய்கிற பொருள்‌ 
களுக்கு ஸ்‌இரத்தைக்கொடுக்க, கடவுளிடமிருந்து வந்த பர 
மார்த்தமானதற்கு, . அந்த பிரகுருதியானது உபயோகமாகிற; 
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'தென்பதைத்‌ தவிர வேறு அதிகம்‌ யாதொன்றும்‌ அதற்கு 
அசோபித்திருக்கமாட்டேன்‌ என்று இன்னமும்‌ சொன்னார்‌. 
845. 7. அதற்கு மேலான நிலைகளிலிருந்து பிரிக்கப்‌ 
பட்ட இறுதியான பரமாரத்த போருள்‌ இந்த காரியப்பாட்டை 
உண்டாக்குகிறது. 
பசமார்த்தமானது; அதன்‌ சூரியனிடமிருந்து மூன்று 
படிகள்‌ மூலமாய்‌ பிரகுருதியின்‌ இறுதியான பொருள்களுக்கு 
பாய்கறெதென்றும்‌, இந்த நிலைகள்‌ சுவர்க்கத்தை அடுத்த 
அல்லது அ திசூக்குமமானதென்றும்‌, சூக்குமமானதென்றும்‌, 
.ஸ்தூலமானதென்றும்‌ பெயரிடப்பட்டிருக்கின்‌ றனவென்றும்‌, 
இந்த மூன்‌.று நிலைகளும்‌ மனிதனில்‌ சிருஷ்டி முதல்‌, பின்‌ 
னிட்டு பிறந்ததுமுதல்‌ இருக்கன்றனவென்றும்‌, அவைகள்‌ 
அவனிட வாழ்க்கைக்குத்‌ தக்கபடி. திறக்கப்படுகின்‌ றனவென்‌ 
றும்‌ மூன்றாவது பாகத்தில்‌ காண்பிக்கப்பட்டது. மேலும்‌, 
மிகவும்‌ உயர்ந்ததும்‌, மிகவும்‌ உள்ளானதுமான, சுவர்க்கத்துக்கு 
அடுத்த ௮ .இசூக்கும நிலையானது , திறக்கப்பட்டால்‌, மனிதன்‌ 
சுவர்க்கத்துக்கு அடுத்தவனாகிறான்‌ என்றம்‌, மத்தியில்‌ உள்ள 
சூக்கும நிலையானது திறக்கப்பட்டால்‌, அவன்‌ பரமார்த்தமா 
இரானென்றும்‌, மிகவும்‌ தாழ்ந்தறும்‌ மிகவும்‌ புறம்பானது 
மான ஸ்தூலமான நிலைமாத்திரம்‌ இறக்கப்பட்டால்‌, அவன்‌ 
ஸ்தூலமாகரு னென்றும்‌ அங்கே காண்பிக்கப்பட்டது. 
அவன்‌ ஸ்தாூலமாக மாத்திரம்‌ ஆய்விட்டால்‌, அப்பொழுது 
சரீரத்துக்கும்‌ உலகத்துக்கும்‌ சேர்ந்த பொருள்களை மாத்திரம்‌ 
நே௫ிக்கறானென்றும்‌, மேலும்‌ இவைகளை அவன்‌ எவ்வளவு 
"கேதிக்கரானோ அவ்வளவு சுவர்க்கத்துக்கு அடுத்ததும்‌ பர 
மார்த்தமான பொருள்களை கேடக்கறெதில்லை பென்னும்‌, கட 
வளை எதிர்‌ பார்க்தெறதில்லை யென்றும்‌, அவ்வளவு தீங்கான 
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வனாஇிருனென்றும்‌ இன்னம்‌ காண்பிக்கப்பட்ட. பரமார்த்த 
ஸ்தால மென்று சொல்லப்பட்ட இறுதியான பரமார்த்த 
'பொருள்‌ அதற்கு மேலானவைகளிருக்து பிரிக்கப்படக்கூடு 
மென்‌ ௮ம்‌, நரகம்‌ நிை றந்திருக்றெ மனிதர்களில்‌ ௮௮ பிரி 
கப்பட்டி ௬ுக்கிறதென்றும்‌, இதிலிருந்து தெளிவாறைது. இறு 
தியான பாமார்த்த பொருள்‌, மிருகங்களிலாவது பூமிகளி 
லாவது, அதற்குமேலான நிலைகளிலிருந்து தாஞப்பிரிக்கப்‌ 
பட்டு நரகத்தை பார்க்க முடியாது ; மனிதர்களில்‌ மாத்திரம்‌ 
தவிர வேறு எங்கும்‌ ௮து அப்படிப்‌ பிரிக்கப்பட முடியாது. 
ஆகையினால்‌ நஈரகத்தி லிருப்பவர்களிடம்‌ இருப்பதுபோல 
மேலான நிலைகளிலிருந்அ பிரிக்கப்பட்ட இறுதியான பரமார்‌ 
தச பொருள்‌, மேல்‌ சொல்லிய பூமியின்பேரிலுள்ள கெட்ட 
உபயோகங்களுக்கு காரணமாயிருக்கிற தென்பது பின்தொட 
ர௫றஅ. பூமியின்பேரிலுள்ள தீங்கான பொருள்கள்‌ மனித 
னிடமிருந்தும்‌, இவ்விதமாகாரகத்திலிருக்தும்‌, தங்களிடஉற்பத்‌ 
தியை அடைஇன்றனவென்பதை வேதத்தில்‌ காண்பிக்கப்‌ 
பட்டபடி. கானோேன்‌ தேசத்து நிலைமையிலிருந்து ரூபகாரப்‌ 
படுத்தலாம்‌. ஏனென்றால்‌, இஸ்ரவேல்‌ புத்திரர்‌ கட்டளைகள்‌ 
படி வாழ்க்தபோதுபூமியானது அதன்விளைவைக்‌ கொடுத்த து; 
ஆடு மாடுகள்‌ மர்தைகள்‌ அப்படியே செய்தன ; அந்த கட்‌ 
டளைகளுக்கு மீறி அவர்கள்‌ வாழ்ந்தபோது பூமியானது காம்‌ 
பானதாயிருந்தது; சொல்லப்படுகிறபடி. அதுசபிக்கப்பட்டதா 
யிருந்தது, அதுவிளைவுகளுக்குப்‌ பதிலாகமுட்களையும்‌ நெருஞ்‌ 
சில்களையும்‌ கொடுத்தது, ஆமொடுகள்‌ மந்தைகள்‌ கர்ப்ப பங்க 
கான, காட்டு மிருகங்கள்‌ படை எடுத்து மேல்‌ விழுந்தன. 
எட௫ப்து தேசத்திலுள்ள வெட்டுக்கிளிகளிலிருந்தும்‌, தவளை 
களிலிருகந்தும்‌, துக்‌ தும்‌, அதையே அறிந்து கொள்‌ 
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840. 371 விருக்ஷருப மேன்றும்‌ பிராணி ரூபமேன்றம்‌. 
இரண்டு. ரூடங்களில்‌, உட்பிரவேசத்தால்‌ செய்கை சம்பலிக்‌ 
கிறது. 

பூமியிலிருக்‌ து உண்டாச்கப்படிற இரண்டு பொது 
வான ரூபங்கள்‌ மாத்திரம்‌ இரும்ெறன வென்பது, பிரா 
ணிவர்க்க மென்றும்‌, வி௬௯% வர்க்கமென்றும்‌, சொல்லப்‌ 
படுகிற பிரகுருதியின்‌ இரண்டு வர்க்கங்களிலிருக்து தெரி 
ந்து கொள்ளப்படுகிறது; மேலும்‌ இரண்டு வர்க்கங்களுக்‌ 
கும்‌ பொதுவில்‌ ஆநேக பொருள்களிருக்கின்றன வென்ப. 
தும்‌ தெரிந்திருக்கிறது. உதாரணமாக பிராணி வர்க்கத்து 
பொருள்களுக்கு, ஞானேர்‌இிரியங்களும்‌ சலன இ௫்‌இரியம்‌ 
களும்‌, மூளைகளாலும்‌, இருதயங்களாலும்‌, சுவாசாசயங்க 
ளாலும்‌ ஏவப்பட்ட அவயவங்களும்‌ ஆர்‌இரியங்களும்‌ உண்டு, 
அம்மாதிரியே விருக்ஷவர்க்கத்து பொருள்கள்‌ கூட பூமிக்குள்‌ 
ஓர்‌ வேறை அனுப்பி, தண்டையும்‌, இளைகளையும்‌, இலைகளை 
யும்‌, புஷ்பங்களையும்‌, பழங்களையும்‌, விதைகளையும்‌ உண்‌ 
டாக்குகின்றன. பிராணிவர்க்கம்‌, விருக்ஷவர்க்கமாகய இரண்டு 
வர்க்கங்களும்‌, தங்கள்‌ ரூபங்களை தோற்றுவிப்பதில்‌ அதன்‌ 
சூரியனால்‌ பிரகுருதியின்‌ பெருக்கத்திலிருக் தும்‌ செய்கையி 
லிருந்து மல்லாமல்‌, ஆண்டவர்‌ இருக்கப்பட்ட சுவர்க்கத்து 
சூரியனிடமிருந்து பரமார்த்தமான பெருக்கனாலும்‌ செய்சை 
யிலைம்‌ தங்களிட உற்பத்தியை அடைஇன்றன. பெரியதும்‌ 
இறியதுமான எல்லா உயிருள்ள பிராணிகளும்‌, ஸ்தூலமான 
தாயிருக்கிற இறுதியான நிலையிலிருக்கும்‌ பாமார்த்தமான 
திலிருந்து உற்பத்தி யானன்றன; மனிதன்‌ மட்டும்‌ சுவர்க்‌ 
கத்துக்கு அடுத்த அதிசூக்குமமானதும்‌, சூக்குமமானதும்‌, 
ஸ்தூலமானதமாகற எல்லா மூன்று நிலைகளி மிருந்து உற்‌: 
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பத்‌ தியாகிறான்‌. ஒவ்வொரு உயரத்தைச்‌ சேர்ந்த அல்லது 
வேற வேறாகும்‌ நிலை, வெளிச்சம்‌ நிழ, அக்கு குறைதல்போல்‌, 
பூரணத்திலிருக்‌ த அபூரணத்னுக்கு தொடர்ச்சியாய்‌ குறை 
கறபடி.யினால்‌, அம்மாதிரியே பிராணிகளும்கூட குறைகின்‌ 
றன. ஆகையினால்‌ பூணமானதும்‌ குறைவான பூரணமான 
அம்‌, அபூரணமானதுமாகிய பிராணிகளிருக்கன் றன. பூரண 
மான பிராணிகள்‌ யானைகளும்‌, ஒட்டகங்களும்‌, குதிரை 
களும்‌, கோவேறு கழுதைகளும்‌, எருதுகளும்‌, ஆகெளும்‌, 
வெள்ளாகெளும்‌, மந்தைகளைச்‌ சேர்க்த மற்றவைகளாயிருக்‌ 
இன்றன; குறைந்தபூரணமுள்ளவை பட்கெளாயிருக்கன்றன ; 
அபூரணமானவைகள்‌ மீன்களும்‌, சிப்பிக்குள்ளிருக்கும்‌ ஜல 
ஜர்துக்களுமாயிருக்கின்றன. அந்த நிலையில்‌ இவைகள்‌ மிகவும்‌ 
தாழ்ந்தாயிருப்பதினால்‌, மற்றவைகள்‌ வெளிச்சத்‌திலிருக்கும்‌ 
போது நிழலிலிருப்பது போலிருக்கின்றன. அப்படியிருக்தா 
அம்‌, ஸ்தூலமென்றுசொல்லப்படுகிற இறுதியான பரமார்த்த 
நிலையிலிருக்துமா தீதிரம்‌, இவைகள்‌உயிசோடி ருக்கிறபடியினால்‌, 
அவைகள்‌ உணவுக்கும்‌, விர்த்தி செய்ய தங்கள்‌ இனத்துக்கும்‌, 
பூமியைத்‌ தவிர வேற இடத்தைப்‌ பார்க்க முடியாது; இவை 
களுக்கெல்லாம்‌ ஆன்மா இயற்கை அன்பும்‌ அவலுமாயிருக்கி 
றது. விருக்ஷவர்க்கத் துப்‌ பொருள்களோடும்‌ அதேவாக யிருக்க 
றத. அவைகளும்‌ பூரணமானதென்றும்‌, குறைந்த பூரணமான 
தென்றும்‌, அபூரணமானதென்றும்‌ பிரிர்திருக்கன்றன ; கனி 
தீரும்‌ மரங்கள்‌ பூணமானவை, இசசத்தையும்‌ பூண்டுகளை 
யும்‌ தரும்‌ மரங்கள்‌ குறைந்த பூரணமானவை, புற்கள்‌ ௮பூச 
மானவை. செடிகள்‌ தங்களிட பரமார்த்த உற்பத்தியிலிருக்‌ த, 
அவைகள்‌ உபயோகங்களா யிருக்கின்றன வென்பதை அடை 
இன்றன. பிராணிகள்‌ தங்களிட பரமார்த்த உற்பத்தியிலி 
22 


ம்‌ 


98 பதி பசு பாச விளக்கம்‌ 


ருந்து மேல்‌ கூறியபடி, அவைகள்‌ அன்புகளும்‌ ஆசைகளுமா 
யிருக்கின்றன வென்பதை அடைகின்றன. 

947. ௩771. இந்த இரண்ட ரூபங்களும்‌ நிலைத்திருக்‌ 
கும்போது, விருத்தியாக்கும்‌ வழி வகைகளை அடைகின்றன. 

மேல்‌ கூறியபடி, விருத வர்க்கத்துஃ்கு அல்லது பிராணி 
வர்க்கத்துக்கு 'சேர்க்தபூமியிலீருக்து உண்டாக்கப்பட்ட எல்லா 
பொருள்களிலும்‌, சிருஷ்டியின்‌ கொஞ்சம்‌ ஒப்பனையும்‌, மனி 
தனிட கொஞ்சம்‌ ஒப்பனையும்‌, முடிவற்றதும்‌ நிக்தியமானது 
மான பொருளின்‌ கொஞ்சம்‌ ஒப்பனையும்‌ இருஃகிறதென்று, 
மேல்‌ பிரிவுகள்‌, 818 முதல்‌ 818 வரையில்‌ காண்பிஃகப்பட்ட 
அ. முடிவற்றதும்‌ நிக்‌தியமுமான பொருளின்‌ ஒப்பனையானது, 
இந்தபொருள்கள்‌ அளவின்றியும்‌ சதாகாலம்‌ விருத்தி செய்யப்‌ 
படலாமென்கிற உண்மையிலிருந்து விசதமரகறதென்பதும்‌, 
காண்பிக்கப்பட்டது. இதனால்‌ தான்‌ அவைகளெல்லாம்‌ விருத்‌ 
தயாகும்‌ வழிவகைகளை அடைகின்றன ; பிசாணிவர்க்கத்து 
பிராணிகள்‌, முட்டையிலாவ.து அல்லது கருப்பையிலாவது, 
விதைகளினைலும்‌ கருவீனுவதிலைம்‌, விருக்ஷவர்க்கத்து 
பொருள்கள்‌, பூமியிலுள்ள விதைகளினாலும்‌ அவைகளை 
அடைகின்றன. அதிகம்‌ ௮பூசணமானஅம்‌ தங்கானதுமான 
பிராணிகளும்‌ செடிகளும்‌ நரகத்திலிருந்து வரும்‌ கேரான 
பெருக்கினால்‌ உற்பத்தியானாலும்‌, அவைகள்‌ பின்னிட்டு விதை 
களாலும்‌ முட்டைகளாலும்‌ ஓட்டவைத்த இளைகளாலும்‌, 
ஒன்றன்‌ மூலமாய்‌ விருத்தியாக்கப்படுகின்‌ றன வென்று இதி 
லிருந்து விசதமாஇற. ஆகையினால்‌ ஒரு விதம்‌ மற்றதை 
அழிக்றெதில்லை. 

946. நல்லதும்‌ கெட்டதுமாயெ எல்லா உபயோகங்‌ 


களும்‌, பரம்ரர்த்க உற்பத்தியை சேர்க்தவைகளாயிருக்கன்‌ றன 
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'வென்பதும்‌, ஆகையினால்‌ ஆண்டவர்‌ இருக்கப்பட்ட சூரி 
யனிடமிருந்து உண்டாகின்றன வென்பதும்‌, இந்த அனு 
'போகத்தால்‌ திருஷ்டாந்தப்படுத்தலாம்‌. நன்மைகளும்‌ உண்‌ 
மைகளும்‌, சுவர்க்கங்கள்‌ கூறலமாய்‌ ஆண்டவரால்‌ நரகல்‌ 
களுக்கு அனுப்பப்பட்டனவென்றும்‌, அவைகள்‌ படிப்படி. 
யாய்ப்‌ பெரிய ஆழத்துக்குச்சென்று, அனுப்பப்பட்ட ஈன்மை 
களுக்கும்‌ உண்மைகளுக்கும்‌ எதிரிடையான தீமைகளாயும்‌, 
பொய்களாயும்‌ அங்கே மாற்றப்பட்டனவென்றும்‌ நான்‌ 
'கேள்விப்பட்டிருக்இறேன்‌. ஏற்றுக்கொள்ளும்‌ பொருள்கள்‌, 
,தங்களிட சொந்த ரூபங்களுக்கு ஏற்றவைகளுல்லே பாயும்‌ 
எல்லா பொருள்களையும்‌ மாற்றுசன்றனவென்பது, இதற்கு 
காரணமாயிருந்தது. அம்மாதிரியே, சூரியனிட வெண்மை 
யான வெளிச்சமானது, அந்த வெளிச்சத்தை மங்கலாக்‌இ, 
அ ணைச்சும்படியாக தன்‌ பொருள்கள்‌ உள்ளுக்குள்ளாய்‌ அவ்‌ 
வித ரூபமாயிருக்றெ பொருள்களில்‌ பார்க்க சகியாத நிறங்க 
ளாகவும்‌, கருப்புநிறமாகவும்‌ மாற்‌ ஐப்படுசின்றது; அசையாமல்‌, 
நர்‌ தங்கும்‌ தடாகங்களும்‌, குப்பை மேடுகளும்‌, பிரேதங்களும்‌, 
சூரியனிட சூட்டை அறுவறுக்கத்தக்க காற்றங்களாக மாற்று 
இன்றன. கெட்ட உபயோகங்களும்‌ கூட பரமார்த்த சூரிய 
னிடமிருக்து வருன்றனவென்‌.றும்‌, ஆனால்‌ நல்ல உபயோ 
கங்கள்‌ கெட்ட உபயோகங்களாக நரகத்தில்‌ மாற்றப்படுஇன்‌ 
றன வென்றும்‌, இவைகளிலிருந்து அறிந்துகொள்ளலாம்‌. ஆத 
லால்‌ ஆண்டவர்‌ நல்ல உபயோகங்கள்‌ தவிச யாதொன்றையும்‌ 
சிருஷ்டி த்ததமில்லை, சிருஷ்டிக்கிற துமில்லை என்றும்‌, அனால்‌ 
ஈரகமானது தீங்கான உபயோகங்களை உண்டாக்குறெதென்‌ 


றும்‌ விசதமாறெது. 
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சிருஷ்டிக்கப்பட்ட பிரபஞ்சத்தில்‌ தோற்றமுள்ளபோருள்‌ 
கள்‌, பிருகுருதியானது யாதோன்றையும்‌ உண்டாக்கினதில்லை 
யென்றும்‌, யாதோன்றையும்‌ உண்டாக்குகிறதில்லையேன்றும்‌, 
ஆனால்‌, தேய்வமானது சுயமாயும்‌ பரலோகத்தின்‌ மூலமாயும்‌, 
எல்லா போருள்களையும்‌ உண்டாக்குகிறதேன்றும்‌ சாட்சியிட 
கின்றன. 

549. உலகத்திலுள்ள ஆநேக ஜனக்கள்‌, தோற்றத்தை 
அனுசரித்து, சூரியன்‌ சூட்டினாலும்‌ வெளிச்சத்தினாலும்‌ 
மைதானங்களிலும்‌, வயல்களிலும்‌, தோட்டங்களிலும்‌, 
காடுகளிலும்‌, பார்க்கப்படும்‌ காரியப்பாடுகளை உண்டாக்கு 
இறதென்றும்‌, மேலும்‌ சூரியன்‌ அதன்‌ சூட்டினால்‌ முட்‌ 
டைகளிலிருந்து புழுக்களை குஞ்சு பரிபலிக்கிற தென்றும்‌, 
பூமியின்‌ பேரிலிருக்கும்‌ பல மிருகங்களையும்‌ காற்றிலுள்ள 
பறவைகளையும்‌ விஸ்தாரமாய்‌ பலிக்கச்‌ செய்கறெதென்றும்‌, 
மனுஷ ஜாதிக்கு உயிரையும்‌ கூட கொடுக்கிறதென்றும்‌ நினைக்‌ 
இரார்கள்‌. தோற்றத்திலிருந்து மாத்திரம்‌ இம்மாதிரியாக 
பேசப்பட்டவர்கள்‌, இந்த விஷயத்தைப்பற்றி யோ௫ிக்காதபடி. 
யினால்‌, சூரியன்‌ உதயமாகிததென்றும்‌ ௮ஸ்தமிக்கிறதென்றும்‌, 
நாட்களையும்‌ வருஷங்களையும்‌ உண்டாக்குகிறதென்றும்‌, இப்‌ 
பொழுது இந்த அல்லது அந்த உயரத்தின்‌ நிலையிலிருக்கற 
தென்றும்‌ பேசப்பட்டவர்களைப்‌ போல்‌, பிரகுருதிக்கு இவை 
களை அ;மராபிக்காமல்‌ அப்படி. பேசலாம்‌. இந்த ஜனங்கள்‌ 
கூட சூரியன்‌ சலனமில்லாத தென்றும்‌, பூமி அதைச்சுற்றி 
திரும்புதிறதென்றம்‌, ஆலோ௫ிக்காதபடியினால்‌, தோற்றத்தி 
லிருந்து பேசி அப்படி செய்தபோதிலும்‌, அவ்வித பலன்களை 
சூரியனுக்கு ஆசோபிக்கிற இல்லை. ஆனால்‌, சூரியன்‌ சூட்டினா 
௮ம்‌ வெளிச்சத்தினாலும்‌, பூமியின்பேரில்‌ தோன்றும்‌ பொருள்‌ 
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களை உண்டாக்குகிற தென்ற ஈம்பிக்கையில்‌ ஸ்‌இரப்படுறெ 
வர்கள்‌; கடைசியில்‌ எல்லா பொருள்களையும்‌ பிரகுரு இக்கும்‌, 
பிரபஞ்ச சிருட்டிக்கும்‌ கூட அராபித்து, வேத விரோதிகளாக 
வும்‌, காஸ்‌இகர்களாகவு மாகிரர்கள்‌. அவர்கள்‌, கடவுள்‌ பிர 
குருதியை சிருட்டித்து, அவ்விகப்‌ பொருள்களை உண்டாக்‌ 
கும்‌ சக்தியை அதில்‌ வைத்தார்‌ என்று பின்னிட்டு 
நிஜமாகவே சொல்லுவார்கள்‌ ; அனல்‌ தங்களிட நல்ல பெயர்‌ 
போய்‌ விடுமென்கிற பயத்தில்‌, இதை அவர்கள்‌ சொல்லு 
இரூர்கள்‌ ; அப்படி யிருந்தாலும்‌ சிருட்டி கர்த்தாவாயெ கட 
வுள்‌ என்பதால்‌ பிரகுருதியை கருதுகிறார்கள்‌ ; இலர்‌ பிர 
குருதியின்‌ உள்ளுக்குள்ளானதை கருதுஜொர்கள்‌, அப்‌ 
பொழுது இருச்சபை சற்பிக்கும்‌ தெய்வீக உண்மைகளை 
அவர்கள்‌ கவனிர்‌றதில்லை. 

860. “சிலர்‌ காணக்கூடிய இல ளுங்கள்‌ ச 4 
ஆ?ராபித்ததைப்பற்றி உண்மையாக மன்னிக்கப்படவேண்டும்‌. 
இதுவும்‌, இரண்டு காரணங்களுக்காக செய்யப்படவேண்டும்‌. 
மூதலாவது காரணம்‌, ஆண்டவர்‌ இருக்கப்பட்ட சுவர்க்கத்து 
சூரியனைப்பற்‌ றிபும்‌, அதிலிருந்து வரும்‌ பெருக்கைப்பற்றி 
யும்‌, பரலோகத்தைப்‌ பற்றியும்‌, அதன்‌ நிலமையைப்பந்றியும்‌, 
நிஜமாகவே, ௮.௮ மனிதனிடத்திலிருப்பதைப்‌ பற்றியும்‌, யா 
தொன்றும்‌ அவர்களுக்கு தெரியாது என்பது, இந்த காரணத்‌ 
தினால்‌, பரமார்த்தமானத அதிக சுத்தமான ஸ்தூல மென்ப 
தைத்தவிர வேறுவிதமாக நினைக்க அவர்கள்‌ சக்‌இியில்லாதவர்‌ 
களாயிருக்திருக்கறார்கள்‌; தேவர்கள்‌, (டீம்‌?) எனும்‌ ஆகா 
யத்திலும்‌ அல்லது ஈட்சத்திரங்களிலும்‌ இருப்பதாக அவர்‌ 
கள்‌ - நினைக்ளர்கள்‌. பேயான௫ மனிதனில்‌ தீமையான 
தென்றும்‌, அல்லது அது நிஜமாய்‌, இருக்கும்‌ பட்சத்‌ 
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இல்‌ காற்றிலாவது சமுத்திரத்திலாவது இருக்கறதென்றும்‌, 
மேலும்‌, இறந்த பிறகு மனிதர்களின்‌ ஆன்மாக்கள்‌, பூமியின்‌ 
மத்தியிலும்‌, அல்லத தீர்ப்பு நாள்‌ வரையில்‌ ஏதோ ஒரு 
பிரத்தியேகமான இடத்தில்‌ இருப்பதாகவும்‌, பாலோகத்தைப்‌ 
பற்றியும்‌, அதன்‌ சூரியனைப்பற்றியும்‌ மனிதர்களுக்கிருக்கும்‌ 
அஞ்ஞானத்தால்‌ மனோபாவனை கற்பிக்கும்‌, அதைப்போன்ற 
இதர விஷயங்களையும்‌ அவர்கள்‌ எண்ணுஇஞரர்கள்‌. நல்லதும்‌ 
கெட்டதுமான பொருள்கள்‌ இருக்கப்பட்ட பூமியின்பேரில்‌ 
பார்க்கப்பட்ட எல்லா பொருள்களையும்‌ தெய்வமானதூ எப்‌ 
படி உண்டாக்கக்‌ கூடுமென்று, அவர்கள்‌ அறிந்துகொள்ளக்‌ 
கூடவில்லை என்பது, அவர்களுக்கு இரண்டாவது காரணமா 
யிருக்கிறது;எல்லா கெட்ட பொருள்களையும்‌ கூட கடவுளுக்கு, 
ஆரோபித்து, அவரைப்பற்றி ஸ்தாலமான கருத்து கொண்டு, 
இவ்விதமாக கடவுளையும்‌ பிருகுருதியையும்‌,ஒன்‌ ௮படுத்தி, இவ்‌ 
விதமாக அவர்களை மலைக்கச்செய்யும்‌ என்கிற பயத்தினால்‌, ஒரு. 
அபிப்பிராயத்தில்‌ தாங்களே ஸ்‌திரப்படஅ௮வர்கள்‌ பயப்பட்டார்‌ 
கள்‌.பிரகுருதியானது தோற்றமுள்ளஉலஃ௰த்தை சிருட்டியினால்‌ 
அதில்‌ நடப்பட்ட ஓர்‌ சக்தியால்‌, உற்பத்தி செய்கிறதென்‌ றம்‌ 
பினவர்களை மன்னிக்க, இவைகள்‌ இரண்டு காரணங்களாயிருக்‌ 
கின்றன. அப்படி யிருந்தாலும்‌, பிரகுருதிக்கு அனுகூலமாக. 
தாங்களே ஸ்திரம்படுவதினால்‌, காஸ்‌தகர்களானவர்கள்‌, இதை 
தெய்வத்துக்கு அனுகூலமாக செய்யக்கூடுமாகையால்‌, மன்னிக்‌ 
கப்படமாட்டார்கள்‌. உண்மையாகவே, அஞ்ஞானம்‌ மன்னிக்‌ 
இறது; ஆனால்‌, அவ்விதப்பொய்யானது தீமையோடும்‌; இவ்வித 
மாக ஈரகத்தோடும்‌ சேர்ந்‌இருக்கெபடியினால்‌, அ ஸ்திரப்‌ 
பட்ட பொய்களை நீக்கு இல்லை. இந்த காரணத்துக்காக, ௮இ: 
லிருந்‌ து தெய்வத்தை பிரிக்கும்படியாக, பிரகுரு திக்கு ஆனு 
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கூலமாக அவ்வளவு ஸ்திரப்பட்ட அதே ஜனங்கள்‌, எல்லா 
பாவங்களும்‌ தாங்கள்‌ பிரித்து இவ்விதமாக தள்ளிவிட்ட 
தெய்வத்துக்கு விரோதமாயிருப்பதினல்‌, எதையும்‌ பாவமாக 
மதிஃகிததில்லை. ஆன்மாவில்‌ எதை;:ும்‌ பாவமென்று நினைக்‌ 
காதவர்கள்‌, இறந்த பிறகு அவிசளானபோது, நரகத்திற்கு 
முடிவு கட்டப்பட்டு, தாங்கள்‌ சுயற்சியாய்கொண்ட ஆசைக 
ளுக்குத்‌ தக்கபடி அன்மார்க்கத்திற்கு வேகமாய்ச்‌ செல்லு 
இரார்கள்‌, 

891. பிரகுருதியின்‌ எல்லா விவரணங்களிலும்‌, தெய்வத்‌ 
தின்‌ இருத்திபத்தை ஈம்புதறவர்கள்‌, தாக்கள்‌ பிரகுரு இயில்‌ 
பார்க்கும்‌ ௮௪2 பொருள்களால்‌ தெய்வத்துக்கு அனுகூலமா 
கத்‌ தாங்களை ஸ்திரப்படவும்‌, பிருகுருதிக்கு அனுகூலமாகத்‌ 
தாங்களே ஸ்திரப்படிபவ। களைவிட முழுவதும்‌ ஸ்திரப்படுத்த 
வும்‌, சக்தியுள்ளவர்களா யிருக்கிறார்கள்‌. தெய்வத்துக்கு அனு 
கூலமாகத்‌ தாங்களே ஸ்திரப்படுிறவர்கள்‌, செடிகள்‌ பிராணி 
கள்‌, இந்த இரண்டும்‌ உற்பத்தியாவதில்‌ மேன்மையாயிருக்‌ 
கிற அதிசயமான பொருள்களை கவனிக்‌இருர்கள்‌. செடி 
களின்‌ உற்பவத்தில்‌, பூமியில்‌ விதைக்கப்பட்ட ஒரு சிறிய 
விதையிலிருந்து ஒரு வேரும்‌ தண்டும்‌ வருவதையும்‌, விதை 
யானது அனுக்கொமத்தையும்‌, தானே பு.திதாக்கக்கொள்ளும்‌ 
வழியையும்‌ தெரிர்து கொண்டதுபோல்‌, கிளைகளும்‌, இலை 
களும்‌, புஷ்பங்களும்‌, கனிகளும்‌ கோன்றி புதுவிதைகளில்‌ 
மூடிவதையும்‌ அவர்கள்‌ பார்க்கிறார்கள்‌. சுத்த கெருப்பாயிருக்‌ 
கும்‌ சூரியனுந்கு இது தெரியுமென்றும்‌, இந்த பலன்களை 
காரியப்படுத்தவும்‌, செடிகளிலிருக்கும்‌ அதிசயமான பொருள்‌ 
கள்‌ உருவாக்கவும்‌, உபயோகத்தை எதிர்பார்க்கவும்‌, அல்லத 


தீன்னிட, சூட்டிலும்‌ வெளிச்சத்திலும்‌ அதை வைக்கக்வும்‌ 


544 பதி பசு பரச விளக்கம்‌ 


கூடுமென்று, எந்த பகுத்தறிவுள்ள மனிதன்‌ நினைக்கக்கூடும்‌ ? 
இந்த பொருள்களைப்பார்த்து, ஆலோசுக்கிற உயர்த்தப்பட்ட 
பகுத்தறிவுள்ள எந்த மனிதனும்‌, முடிவற்ற ஞானமுள்ளவரிட 
மிருந்து, அகையினால்‌ கடவுளிடமிருந்து அவைகள்‌ உண்டா 
கின்றனவென்பதை நினைப்பதைவிட வேறொன்றும்‌ செய்யழுடி. 
யாது. தெய்வத்தை ஓத்துக்கொள்பவர்கள்‌ இதையும்‌ பார்த்து 
இவ்விதமாய்‌ கினைக்இறார்கள்‌ ழ ஆனால்‌, அப்படி ஒத்துக்கொள்‌ 
ளாதவர்கள்‌,தங்களுக்கு அப்படி செய்ய இஷ்டமில்லாதபடியி 
னால்‌, ௮தை பார்க்கிற தில்லை அல்லது அப்படி நினைக்கிற தில்லை; 
ஆகையினால்‌, சரீரத்தின்‌ ஐம்புலன்களிருக்கப்பட்ட வெளிச்‌ 
சத்திலிருந்து, தன்‌ அபிப்பிராயங்களை எல்லாம்‌ அடைகறதும்‌, 
அதன்‌ ஜாலங்களை எல்லாம ஸ்திரப்படுத்துறதுமான, இக்தி 
ரிய சம்பந்தமானதில்‌ தங்கள்‌ பகுத்தறிவுடைமையை அமிழ்த்‌ 
அகிருர்கள்‌. அந்த இந்திரிய சம்பந்தமானது, சூரியனைவன்‌ 
தன்‌ சூட்டினாலும்‌ வெளிச்சத்திலும்‌, இந்தப்‌ பொருள்‌ 
களைக்‌ செய்கிறதென்‌.று நீங்கள்‌ அறிந்து கொள்ளுகிற தில்லையா 
என்றும்‌, நீஙகள்‌ அறிந்து கொள்ளாகது எதுவென்றும்‌, 
அது ஏதாவது ஒன்றாயென்றும்‌ அவர்சளுக்கு சொல்லு 
கிறத. தெய்வத்துக்கு அனுகூலமாய்‌ ஸ்திரப்பட்டவர்கள்‌, 
பிராணிகளின்‌ உற்பவத்தில்‌ விளக்கமாயிருக்கிற அதிசய 
மான பொருள்களை கவனிக்கிறார்கள்‌. முட்டைகள்‌ விஷ 
யத்தை மாத்திரம்‌ கவனிப்போம்‌. ஓட்டை விடுவதற்குமுன்‌, 
எல்லா தேவையான பாகங்களோடும்‌, அதனுடன்‌ அது 
பட்சியாக அல்லது பெற்றோர்‌ போன்று, உருவத்தில்‌ இரசக்‌ 
கையுள்ள பொருளாகியவரையில்‌, பின்னிட்டு எல்லா வளர்ச்சி 
களோடும்‌, ஒரு சிறு குஞ்சு அதன்‌ விதையில்‌ அல்லத 
தொடக்கத்தில்‌ மறைந்து டெக்கிறது. தோற்ற முள்ளதிலும்‌, 
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இல்லாத திலும்‌, இக்த உயிருள்ள பிராணிகளில்‌ மிகச்‌ சிறி 
பதிலும்‌ மிகப்‌ பெரியதிலும்‌ ஞானேந்திரியங்கள்‌ அதாவது 
ரூபம்‌ கந்தம்‌, ரசம்‌, பரிசம்‌ இவைகளைச்‌ 'சேர்ந்த அவயவன்‌ 
களும்‌, அவைகள்‌ பறக்கிறதும்‌ நடக்கிறதுமாயிருந்தபடியினால்‌, 
சலனத்தை உண்டாக்கும்‌ அங்கங்களும்‌, அல்லது தசைகார்க 
ளும்‌, கூளைகளால்‌ சலனத்தை அடைூற இருதயக்களுக்கும்‌ 
சுவாசா௫பங்களுக்கும்‌ சுற்றிலும்‌ ஆந்திரிகங்களும்‌ இருக்‌ 
இறபடியினால்‌, பிறகு ஆழ்ந்து யோசிக்கிறவர்களை பிரமிக்கப்‌ 
பண்ணவேண்டிய உருவத்தை கவனித்து பாருங்கள்‌. எளிய 
பூச்சிகளும்‌ கூட, அவ்வித அவயவ அமைப்புகளை உடைத்தா 
யிருக்கின்றன வென்பது, அவைகளைக்‌ குறித்த அங்காதிபாத 
சாஸ்திரங்களிலும்‌, சுவாம்மர்டாம்‌ என்பவரால்‌ தம்மிட பிர 
குருதி சாஸ்திரம்‌ எனும்‌ நாலில்‌ காண்பிக்கப்‌ பட்டிருக்கிறது. 
ஒவ்வொன்றையும்‌ பிரகுருஇக்கு ஆோபிக்கிறவர்கள்‌, இவை 
களை எல்லாம்‌ பார்க்‌இறார்கள்‌, ஆனால்‌ அவைகள்‌ இருக்கின்‌ 
'றனவென்பதைமட்டும்‌ ஒத்துக்கொண்டு, பிரகுருதி அவைகளை 
உண்டாக்குன்றனவென்று சொல்லுகிறார்கள்‌ 5 தெய்வத்தை 
நினைப்பதிலிருந்து தவல்கள்‌ மனதை இருப்பிவிட்டபடி.யினால்‌, 
அவர்கள்‌ இதை சொல்லுஇறார்கள்‌. தெய்வத்தை நினைப்பதி 
விருந்து தாங்களே இரும்பிக்கொண்டவர்கள்‌, பிரகுருதியில்‌ 
௮ இ௫யிக்கத்தக்க பொருள்களை பார்க்கும்போது, அவர்கள்‌ 
பருத்தறிவுடனும்‌, இன்னும்‌ குறைவான பசமார்த்தத்துடனும்‌ 
நினைக்க சக்தியற்றவர்களா யிருக்கிறார்கள்‌, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ 
இந்திரிய சம்பந்தமாயும்‌ ஸ்தூலமாயும்‌ நினைக்‌இழுர்கள்‌. நர 
கத்திலிருக்றெவர்களைப்போல்‌, பிரகுருதிக்கு மேலல்லாமல்‌, 
பிரகுரு இியிலிருந்து, பிரகுருதியில்‌ அப்பொழுது அவர்கள்‌ 
நினைக்கிறார்கள்‌. பகுத்தறியும்‌ மனேசக்தி தங்களுக்கு இருக்‌ 
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கிறதென்பதில்‌, ௮.தாவது தாங்கள்‌ அறிந்துகொள்ள, அகை 
யினால்‌ தாங்களிஷ்டப்பட்டால்‌ வேறவிதமாய்‌ நினைக்க தங்க 
ளுக்கு சக்தியிருக்கற தென்பதில்‌ மட்டும்‌ மிருகங்களிலிருக்‌து 
வித்தியாசப்படுஇரர்கள்‌. 

992. தெய்வசந்தனையை இவ்விதமாக அசட்டைப்‌ 
பண்ணுடுறவர்கள்‌,பிரகுருதியிலுள்ள அற்புதங்களைப்பார்த்து.. 
அதனால்‌ இந்திரிய சம்பந்தமூள்ளவர்களாகும்போது, இந்த 
பூச்சிகள்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ ஞானேந்திரியங்களையும்‌ இயக்கும்‌ 
அவயவங்களையும்‌ அடைந்து, அகையினால்‌ நார்களோடும்‌ 
காடிகளோடும்‌, சிறிய இருதயத்தோடும்‌, நுரையீரல்‌ சம்பந்த 
மான குழாய்களோடும்‌, நண்ணிய ஆந்திரிகங்களோடும்‌, மூளை 
களோடும்‌ சேட்டிக்கப்பட்டிருந்காலும்‌, கண்ணானது, அக 
பூச்சிகளை ஒரு மங்கலான பதார்த்தமாக பார்க்கும்படியாக, 
கண்பார்வை அவ்வளவு தடித்ததாயிருக்கிறதென்ற யோகிக்‌ 
இறதில்லை. இந்த அங்கங்கள்‌ பிரகுருதியிலுள்ள மிகவும்‌ சுத்த 
- மான பொருள்களால்‌ உருவாக்கப்படுஇன்‌ றன; அவைகளின்‌ 
்‌ நெசவு அவைகளின்‌ மிகவும்‌ நண்ணிய பாகங்கள்‌ தெளிவாய்‌ 
உயிர்ப்பிக்கப்படுிகிற உயிரின்‌ எதோ ஒன்றுக்கு அன்னுவயப்‌ 
படுகின்றன. கண்ணின்‌ பார்வையானது, அவ்விதமான அநேக 
பிராணிகள்‌, ஒவ்வொன்றிலும்‌ கணக்கற்ற விவரணங்களோடு,. 
அதன்முன்‌ ஒரு மங்கலான புள்ளிபோன்று தோன்றும்படி, 
அவ்வளவு பருமையானதா யிருந்தாலும்‌, ஐம்புலன்களிலிருக் து 
நினைத்து தீர்மானிக்கறெவர்கள்‌ தாங்கள்‌ பார்க்கிற திலிருந்து. 
தங்கள்‌ முடிவுகளை ஏற்படுத்‌ துதிறபடியினால்‌, அவர்களிட மன 
தானது எவ்வளவு தடித்ததா யிருக்கிறதென்றும்‌, பரமார்த்த 
விஷயங்களைப்‌ பற்றி அவர்கள்‌ என்ன பெரிய இருட்டிலிருக்‌ 
கருர்களென்பதும்‌ விசகமாகறது. 
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858. தான்‌ இஷ்டப்பட்டால்‌, ஒவ்வொருவனும்‌, பிர 
குருதியில்‌ காணப்படும்‌ பொருள்களால்‌, தெய்வத்துக்கு அனு: 
கூலமாகத்‌ தானே ஸ்திரப்பட சக்தியுள்ளவனு யிருக்கிறான்‌ 9 
உயிருள்ள பொருள்களிலிருக்து கடவுளை நினைக்கற எவனும்‌, 
அவ்விதமாகவே தானே கூட ஸ்‌இிரப்படுகிறான்‌. ஏனென்‌ 
ரூல்‌, அவன்‌. ஆகாயத்திலுள்ள பட்டிகளைப்‌ பார்த்து, ஒவ்‌ 
வொரு இனமும்‌ தன்‌ அகாரத்தையும்‌, ௮து அகப்படும்‌ 
இடத்தையும்‌ தெரிந்து கொள்வதையும்‌, சப்தத்தினலைம்‌ 
பார்வையினாலும்‌ அதன்‌ இனத்தை ஒப்புக்கொள்வதையும்‌, 
மற்ற இனங்களில்‌ யார்‌ இனை$தர்களென்றும்‌, யார்‌ விரோதக 
ளென்றும்‌ தெரிந்துகொள்வதையும்‌ கவனிக்கிறான்‌. அவை 
கள்‌ ஜோடு ஆஇறதையும்‌, விவாக சம்பந்தமான சம்போகத்தை 
தெரிக்து கொள்ளுகறதையும்‌, தங்கள்‌ முட்டைகளை சமத்கார... 
மான கூண்டுகளை கட்டுகிறதையும்‌, இவைகள்‌ பேரில்‌ உட்‌ 
காருகறதையும்‌, அவயவம்‌ காக்கும்‌ காலத்தை தெரிக்‌ துகொள்‌' 
ளுறெதையும்‌, பொரித்த சிறு குஞ்சகளை வளர்க்கறெதையும்‌, 
அவைகளை மிகவும்‌ உருக்கமாய்‌ நே௫இக்கிறதையும்‌, தங்கள்‌ 
சரகுகளின்‌€ழ்‌ அவைகளை சேர்ம்ெதையும்‌, சிறு குஞ்சுகள்‌ 
தாங்களே சேகரித்துக்‌ கொள்ளும்‌ வரையில்‌ தங்கள்‌ மூக்கு. 
களில்‌ ஆகாரத்தைக்‌ கொண்டுவந்து அவைகளுக்கு ஊட்டுகுிற 
தையும்‌, அவ்வித வாழ்வை திரும்பச்‌ செய்து, தக்கள்‌ 
இனம்‌ சாசுவதமாயிருக்க ஒரு குடும்பத்தைச்‌ ஜெனிப்பிக்‌ 
இறதையும்‌ கூட அவன்‌ பார்க்கிறான்‌. பரமார்த்த உலகத்தின்‌ 
மூலமாக ஸ்‌தால உலகத்திற்குள்‌ பாயும்‌ தெய்வ பெருக்‌ 
கைப்பற்றி நினைக்க இஷ்டமுள்ள ஒவ்வொருவனும்‌, இந்த 
பொருள்களில்‌ அந்த: பெருக்கைக்‌ காணலாம்‌ ; அவனுக்கு 
இஷ்டமிருந்தால்‌, 4 பிரகுருதியானது தனது உற்பத்தியை 
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யும்‌ சாரத்தையும்‌ அடைகிற சூரியன்‌, சுத்த நெருப்பாயும்‌, 
ஆகையினால்‌ இந்த வெளிச்சமுள்ள இரணங்கள்‌ சுத்தமாப்‌ 
உயிரில்லாதவைகளாயுமிருக்கறபடியினால்‌, அவ்விதமான அ றிவு 
இந்த பிசாணிகளுக்குள்‌ சூரியனிடமிருந்‌.து; அதன்‌ வெளிச்ச 
முள்ள கரணங்கள்‌ சூரலமாய்‌ பிரவே௫ிக்காே தன்றும்‌ ' கூட 
அவன்‌ நினைத்து கொள்ளக்கூடும்‌ ; ஆகையினால்‌ அவ்விதமான 
பொருள்கள்‌ பிரகுருதியின்‌ இறுதியானவைகளில்‌ பரமஞநான 
சக்இயின்‌ பெருக்கத்திலிருக்துவருறதென்ற! அவன்‌ தீர்மா 
ஸணிக்கலாம்‌. 

8௦4, ஒவ்வொருவனும்‌ சிறு புழுக்களிடவும்‌ கம்பளிப்‌ 
பூச்கெளிடவும்‌ விஷபலங்களை மயோகித்தால்‌, தோற்றமுள்ள 
'பொருள்களிலிருந்து, தெய்வச்‌ அக்கு அனுகூலமாக ஸ்திரப்பட 
சக்தியுள்ளவஞாயிருக்‌இரான்‌. இவைகள்‌ ஐராசையால்‌ ஏவப்‌ 
பட்டு தங்களிட பூதலநிலைமையை,சுவர்க்சகத்தைப்‌ போன்றதாய்‌ 
மாற்ற ௮வாகொண்டு நாடுதன்றன. இந்த எண்ணத்தோடு 
அவைகள்‌ மூலைகளுக்குரகர்ந்து,மறபடியும்பிறக்கும்‌ பொருட்டு 
ஒரு கருப்பையில்‌ பிரவே௫ிப்பது போல்‌ பிரவேசித்து, அங்கே 
நான்கு வித புழுக்களாக மாரி சடைஇியில்‌ வண்ணாத்தி பூச்சாக 
வுமாகின்‌ றன. இந்த வேற்றுருவை அடைந்து, ஒவ்வொன்றும்‌ 
அதன்‌ இனகத்தைப்போல்‌, அழகுள்ள இ றகுகளால்‌ உடுத்தப்‌ 
பட்டபோது, தங்கள்‌ சுவர்க்கமாக காற்றில்‌ எழுந்து, அஸ்‌ 
கேவிளையாடி., விவார்கசம்மந்தமான சடங்குகளைச்செய்து, மூட்‌ 
டைகளை யிட்டு, ஒரு சந்ததியை சித்தப்படுத்துன்‌ றன; இதற்‌ 
குள்ளே, புஷ்பங்களிலிருந்து சந்தோஷமானதும்‌,மதுரமான து 
மான ஆகாரத்தால்‌ அவைகள்‌ போஷிக்சப்படஇன்‌ றன, (ரெ 
குருதியில்‌ பார்க்கப்படும்‌ பொருள்களிலிருக்து தெய்வத்துக்கு 
அனுகூலமாக ஸ்திரப்படுற எவனும்‌, இந்தபிராணிகள்‌ புழுக்‌ 
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களாயிருக்கும்போது மனிகனிட பூதல நிலைமையில்‌ எதோ 
ஒரு ஒப்பனையையும்‌, அவைகள்‌ வண்ணாத்திபூச்சாக இருக்கும்‌ 
போது அவைகளில்‌, சுவர்க்க நிலைமையின்‌ ஓர்‌ ஒப்பனைபையும்‌ 
காணவே (வேண்டும்‌. அனால்‌, பிரகுரு இக்கு அலுகூலமாக 
ஸ்தரபடுகிறவர்கள்‌, அதே பொருள்களை பார்க்கினூர்கள்‌... 
ஆனால்‌, மனிதனிட சுவர்க்க நிலைமையை மனதார தள்ளிவிட்ட 
படியினால்‌, அவர்கள்‌ அவைகளை பிரகுருதின்‌ இயற்கை அறிவு: 
களென்று மாத்திரம்‌ சொல்லுகிறார்கள்‌. 

855. தேனிக்களைப்பற்றி தெரிந்திருக்கும்‌ செய்திகளை 
கவனித்தால்‌, ஒவ்வொருவனும்‌ பிரகுருதியில்‌ காணப்படும்‌. 
பொருள்களிலிருந்து தெய்வத்துக்கு அனுகூலமாக தானே 
ஸ்இிரப்பவொர்கள்‌. மெழுகை சேர்க்கவும்‌, பூண்டுகளிலிருந்‌ 
தும்‌ புஷ்பல்களிலிருக்தும்‌ தேணே அடையவும்‌, சிறு வீடு 
களைப்போல்‌ இற்றறைகளைக்‌ கட்டவும்‌, தாங்கள்‌ வரவும்‌ 
போகவும்‌, தெருக்களோடு ஒரு ஈகரத்தைப்போன்ற ரூபமாக 
அவைகளை ஒழுங்குபடுத்தவும்‌, அவைகளுக்கு தெரியும்‌. 
அதிக தூரத்திலிருந்‌௪, தங்கள்கூண்டுகளுக்கு, மெழுகையும்‌,. 
ஆகாரத்துக்கு தேனையும்‌ சேர்க்கிற புஷ்பங்களையும்‌ பூண்டுகளை 
யும்‌ வாசனை பிடிக்கின்றன; இவைகளை சுமந்துகொண்டு, தக்‌ 
கள்‌ தேன்கூண்டுக்கு நேராக மறுபடியும்‌ பறந்து போகின்றன. 
அவைகள்‌ அதை முன்கண்டு தெரிந்துகொண்டதுபோல, இல்‌: 
விதமாக பின்வரும்‌ மாரிகாலத்துக்காக அகாரத்தையும்‌ ஒதுக்‌ 
இடத்தையும்‌ ௪ம்பாதிக்கன்றன. அவைகள்‌, ஒரு சந்ததி 
பரவச்செய்யப்பட, தங்களுக்கு மே£ல ஒரு தலைவி அல்லது 
இ.ராணியை கூட ஏற்படுத்துகின்றன; அதற்காக சுற்றிலும்‌ 
காவலர்களோடு அவைகளுக்கு மேலே ஒரு அரண்மனையை 
அவைகள்‌ கட்டுகின்றன ; அதுவும்‌, காலம்‌ வந்த காலத்தில்‌: 


ச்‌ 


950 பதி பசு பாச விளக்கம்‌ 


தீன்‌ காவலர்களால்‌ சூழப்பட்டு அறை அறையாய்‌ போய்‌, 
காற்றிலிருந்து அவைகளை காப்பாற்ற சூழ்க இருப்பவர்கள்‌ 
கூட்டம்‌ ஒன்று எண்ணை பூசுகன்ற, தன்‌ மூட்டைகளை 
யிடுகின்றன ; அவைகளிலிருந்து ஒரு புது சந்ததி உண்டா 
றது. பின்னிட்டு அந்த சந்ததி வயது வந்து, இந்த 
காரியங்களை திரும்ப செய்ய சக்‌இியுண்டான காலத்தில்‌, 
கூண்டிலிருந்து அது துறத்தப்படுதின்ற த; இவ்விதமாக 
அரத்தப்பட்ட கூட்டம்‌ முதலில்‌ சேர்ந்து, பின்னிட்டு 
அவைகள்‌ சிதறிப்‌ போகாதபடி, ஒரு கூட்டமாக ஒரு புது 
வீட்டை கண்டுபிடிக்க பறந்துபோய்விடுகின்‌்றன. இலையுதிர்‌ 
காலத்தில்கூட, உபயோகமில்லாத 3 தனீம்களாகய, வேலை 
செய்யாத ஆண்‌ தேனீக்கள்‌ வெளியே கொண்டுபோய்‌ விடப்‌ 
பட்டு, திரும்பி வராதபடிக்கும்‌, தாங்கள்‌ கஷ்டப்பட்டு உண்‌ 
டாக்காத ஆகாரத்தை தின்றுவிடாதபடி. தடுக்க, அவைகளின்‌ 
சிறகுகள்‌ நீஃ்கப்படுதன்றன. அகேக மற்ற விவரங்களை 
“சொல்லவேண்டிய தில்லை, 

தேனீக்கள்‌, மானிட ஜாதிக்கு செய்யும்‌ உப்யோகங்களுக்‌ 
-காக, பரலோகத்திலிருக்‌ ஐ வரும்‌ ஒரு பெருக்கலிருந்து மனி 
_திர்களுக்குள்ளிருக்கும்‌ துரைத்தனத்தைப்‌ போன்றும்‌, நிஜ 
.மரகவே சுவர்க்கத்திலுள்ள தேவர்களுக்குள்ளிருக்கும்‌ அரைத்‌ 
தனத்துக்கு ஒப்பான ஐர்வித அரைத்தனத்தையும்‌ பெற்றிருக்‌ 
கன்றனவென்று இந்த சரித்திரத்தால்‌ அறிக்தாத கொள்ளப்‌ 
படும்‌. இந்த பிராணிகள்‌ செய்யும்‌ இவ்வித காரியன்கள்‌ 
ஸ்தூல உலகத்திலிருந்து உண்டாகவில்லை என்று அறியாத 
நல்ல ஸ்திதியிலுள்ள மனதை உடைய பனிதன்‌ எவனாவது 
இருக்கிறானா ? சுவர்க்கத்‌.து அரைத்தனத்துக்கு போட்டி செய்‌ 


வதும்‌ உவமையானதுமான அரைத்தனத்துடன்‌, பிரகுருஇ 
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உற்பத்தியாகும்‌ சூரியன்‌ எதை பொதுவாக உடைத்தாயிருக்‌ 
கிறது ? மிருக சிருஷ்டியில்‌ உள்ள அவைகளைப்‌ போன்ற இந்த 
பொருள்களிலிருக்‌தும்‌ மற்றவைகளிலிருக்‌அம்‌, பிரகுரு தியை 
நம்பி ௮தை ஆராதனை செய்கிறவன்‌, அதற்கு அனுகூலமாக 
தானே ஸ்திரப்படுகிறான்‌; அப்படியிருக்கையில்‌, கடவுளை ஈம்பி 
அவசை ஆராதனை செய்கிறவன்‌, அதே பொருள்களிலிருந்து 
தெய்வத்துக்கு அனுகூலமாக தானே ஸ்திரப்படுதிரான்‌. அவை 
களில்‌ ஞானியானவன்‌ பரமார்த்தமானதையும்‌, ஸ்தூல மனி 
தன்‌ ,ஸ்தூலப்‌ பொருள்களையும்‌ அவைகளில்‌ பார்க்‌இரான்‌. 
ஒவ்வொருவனும்‌ தன்னிட குணத்துக்கு தக்கபடி பார்க்‌ 
இரான்‌. என்‌ விஷயத்திலோ, இவ்வித பொருள்கள்‌, ஸ்தூல 
மானதில்‌ பசமார்த்தமானதினிடவும்‌, ஸ்தூல லோகத்தில்‌ 
பரமலோகத்தினிடவும்‌, ஐர்‌ உட்பெருக்கத்தின்‌ சாட்சியங்‌ 
களாகவும்‌, பரம ஞான சத்தியிலிருந்து ஓர்‌ பெருக்கத்தின்‌ 
சாட்சியங்களாகவும்‌ எனக்கிருந்தது. இன்னும்‌ இந்தக்‌ கேழ்‌ 
வியைப்பற்றி யோசித்துப்‌ பாருங்கள்‌. தெய்வமான தம்மிட 
ஞான சக்தியிலிருந்து பரலோகத்தின்‌ மூலமாய்‌ உட்‌ பெருக்‌ 
இனால்‌ :ரிரவேசித்தாலொழிய, எவ்வித துரைத்தனத்தைபற்றி 
யாவது, எந்த தேசா சாரமான சட்டத்தைப்பற்றியாவது, 
எந்த சன்மார்க்கமான ஒழுக்கத்தைப்பற்றியாவது, எந்த பர 
மார்த்த உண்மையைப்பற்றியாவது நீங்கள்‌ கூறுகூருப்பிரித்து 
யோ௫ிக்கக்கூடமா ? என்விஷயத்திலோ நான்‌ அப்படி. நினைக்‌ 
கும்‌ ஸ்திதியிலுமில்லை, எனக்கு நினைக்கசக்தியுமில்லை. ஏனென்‌ 
ரூல்‌, நான்‌ அந்தப்‌ பெருக்கை ஏறக்குறைய பத்தொன்பது 
வருஷகாலம்‌ தொடர்ச்சியாய்‌ பார்த்து அனுபவித்திருக்‌ 
கிறேன்‌; ஆகையினால்‌ அதற்கு இக்கே கான்‌ சாட்சிகொடுக்‌ 
கிறேன்‌. 
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866. எந்த ஸ்தாள பொருளாவது உபயோகத்தை 
ஒரு நோக்கமாகவைத்து, உப3போகங்கனை ஒழுங்குகளாகவும்‌ 
ரூபங்களாகவும்‌ ஏற்படுத்தக்‌ மோ? ஞானமுள்ள ஒருவரால்‌ 
தவிரயாராலும்‌ இதைசெய்யமுடி. யாது; முடிவற்ற ஞானத்தை 
உடைய கடவுள்‌ தவிர பிரபஞ்சத்தை அவ்விதமாய்‌ ஒழுங்கு 
படுத்தி உருவாக்க யாராலும்‌ முடியாது. பூமியின்‌ பலன்களிலி 
ருந்தும்‌ பிராணிகளிடமிருந்தும்‌ ஆகாரத்தையும்‌, அவைகளிலி 
ருந்தே உடுப்பையும்‌ இவ்விதமாக மானிட ஜாதிக்கு ஆகார 
மாகவும்‌, உடுப்பாகவுமிருக்கற எல்லா பொருள்களையும்‌ யார்‌ 
அல்லது எது முன்னறிந்து இத்தப்படுத்தக்‌ கூடும்‌? பட்டுப்‌ 
பூச்சிபோன்ற ஒரு தாழ்ந்த பிராணியானது, இசாணிகள்‌ 
இராஜாக்கள்‌ முதல்‌ வேலைக்காரிச்சிகள்‌ (வேலைக்காரர்கள்வரை 
யில்‌ மனிதர்களையும்‌ ஸ்திரிகளையும்‌ பட்டினாலும்‌ மகத்துவ 
மான வஸ்திரபூஷணங்களினாலும்‌ உடுத்துவதும்‌, தேனீக்‌ 
களைப்போன்ற எளிய பூச்சிகள்‌ பிரகாசத்துக்காக மெழுகை 
கொடுத்து, கோயில்களுக்கும்‌ அரண்மனைகளுக்கும்‌ சோதியை 
தருவதும்‌, அநேக ஆச்சரியல்களில்‌ ஒன்ராயிருக்கிறது. இவை 
களும்‌ இன்னும்‌ ௮௧ இதர விஷயங்களும்‌, ஆண்டவர்‌ 
தாமே பிரகுருதியில்‌ வரும்‌ எல்லா பொருள்களையும்‌ பரலோ 
கத்தின்‌ மூலமாய்‌ காரியப்படுத்‌துருரென்பதற்கு தெளிவான 
சாட்சியங்களா யிருக்கன்றன; 

897. உலகத்தில்‌ பார்க்கப்பட்ட பொருள்களிலிருக்து 
கடையில்‌ நாஸ்திகர்களாகிற வரையில்‌, பிரகுருதிக்கு அனு 
கூலமாக தாங்களே ஸ்திரப்பட்டவர்கள்‌ பரலோகத்தில்‌ என்‌ 
னால்‌ பார்க்கப்பட்டிருக்கிறார்கள்‌ என்பது மேல்‌ கூறியவற்றிற்கு 
சேர்க்கப்படவேண்டும்‌; சிந்தனையில்‌ அவர்கள்‌ மேலே சுவர்க்‌ 


கத்தை பார்க்காமல்‌, கீழே பூமியை பார்த்தபடியினால்‌, ஞான), 
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வெளிச்சத்தில்‌, அவர்கள்‌ புத்தி கமழ இறந்தும்‌, ஆனால்‌ 
மேலை மூடியுமிருப்பதாக தோன்றினது, புத்தியின்‌ மிகவும்‌ 
தாழ்ந்த பாகமான இந்திரிய சம்பந்தமானதற்கு மேல்‌, ஒரு 
இறையின்‌ ஒப்பனை தோன்றினது: அது கலரில்‌ நரகத்து 
நெருப்பினால்‌ பளீரென்றது; இலரில்‌ ஒட்டரையைப்போன்று 
கருப்பாயிருந்தது; இலரில்‌ பிரேதத்தைப்‌ போன்று மங்கல்‌ 
நிறமாயிருந்த.து. ஆகையினால்‌, பிரகுருதிக்கு ௮ னுகூலமாய்‌' 
ஸ்திரப்பயெெதைப்‌ பற்றி எல்லாரும்‌ ஜாக்செதையா யிருங்கள்‌: 
தெய்வத்துக்கு அனுகூலமாக அவர்கள்‌ ஸ்இரப்படட்டும்‌; உப 
கரணங்களுக்கு குறைவில்லை. 
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"பசு. 

சித்தமேன்றும்‌ புத்தியேன்றும்‌ சோல்லப்பட்ட இரண்டூ 
ஆசயங்களும்‌ வாசஸ்தானங்களும்‌, ஆண்டவரால்‌ தமக்காகவே 
மனிதனில்‌ சிருஷ்டிக்கப்பட்டு, உருவாக்கப்பட்டி ருக்கின்றன ; 
சித்தம்‌ அவரிட இச்சாசத்திக்காகவும்‌, புத்தி அவரிட ஞான 
சத்திக்காகவும்‌ சிருஷ்டிக்கப்பட்டது. 

858. சதாகாலம்‌ ஆண்டவராயிருக்றெ சிருட்டிகர்த்தா 
வாகிய கடவுளின்‌ இச்சா சத்தியைப்பற்றியும்‌ ஞானசத்தி 
யைப்பற்றியும்‌, அதனுடன்‌ பிரபஞ்ச இருட்டியைப்பற்றியும்‌ 
கூட சொல்லப்பட்டிருக்கறது; மனிதன்‌ ிருஷ்டிசக்கப்‌ 
பட்டதைப்பற்றி லெது இப்பொழுது சொல்லப்பட வேண்‌ 
டும்‌. மனிதனானவன்‌ கடவுளின்‌ சாயலாகவும்‌ அவரிட 
ருபத்தின்படியும்‌ சிருஷ்டிக்கப்பட்டானென்று நாம்‌ வாசிம்‌ 
கிறோம்‌ (அதி ஆகமம்‌ ]. 20). அங்கே கடவுளின்‌ சாயல்‌ 
என்பதால்‌ அ௮வரிட ஸஞானசத்தியும்‌, கடவுளின்‌ ரூபம்‌ 
என்பதால்‌ அவரிட இச்சா சத்தியும்‌ அருத்தம்‌ கொள்ளப்‌ 
படுதன்றன. ஏனென்றால்‌, அன்பானது ஞானத்தில்‌ பார்க்‌ 
கப்பட்டு, தெரியப்பட தானே தெரியக்காட்டுகிறபடி யினால்‌, 
ஞானமானது அன்பின்‌ சாயலைத்‌ தவிர வேறொன்றுமில்லை; 
அது அங்கே பார்க்கப்பட்டு, அறிந்‌ துகொள்ளப்படுறெபடியி 
னால்‌, ஞானம்‌ அதின்‌ சாயலா யிருக்கிறது; அன்புகூட 
உயிரின்‌ சொருபமாகவும்‌, ஞானம்‌ அதிலிருந்து வந்த உயிரின்‌ 
தடத்தமாகவு மிருக்கிறது. அமரர்களில்‌ கடவுளின்‌ ரூபமும்‌ 
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சாயலும்‌ தெளிவாய்‌ '92தான்றகின்றன; ஏனென்றால்‌, உள்‌ 
னிருந்து வரும்‌ அன்பான! அவர்கள்‌ முகங்களிலும்‌, ஞானம்‌ 
அவர்களின்‌ அழூலும்‌ பிரகாசிக்கன்றன; அழகானது அவர்‌ 
கள்‌ அன்பின்‌ உருவமாயிருக்கிறது. நான்‌ இதைப்‌ பார்த்து 
மிருக்கி?றன்‌, தெரிர் துகொண்டு மிருக்கிறேன்‌. 

869. கடவுள்‌ அவனிலிருக்அும்‌, அவனிட உயிரானது 
மிகவும்‌ அந்தரங்கமான திலிருந்து வர்காலொழிய, ஒரு மனி 
கனானவன்‌ கடவுளின்‌ சாயலாகவும்‌, அவரிட ரூபத்தின்படியும்‌ 
இருக்க முடியாது. கடவுள்‌ மனிதனிலிருக்கறா சென்பதும்‌, 
அவனிட உயிர்‌ மிகவும்‌ அந்தரமான திலிருந்து வருறதென்‌ 
பதும்‌, கடவுள்‌ மாத்திரம்‌ உயிரென்றும்‌, மனிதர்களும்‌ 
தேவர்களும்‌ அவரிடமிருந்து உயிரை அடைஇறவர்களென்‌ 
அம்‌, மேலை(பிரிவு 4 முதல்‌ 6 வரையில்‌) மெய்ப்பிக்கப்பட்டதி 
லிருந்து ஏற்படுகிறது. கடவுள்‌ மனிதனிலிருக்கறாரென்றும்‌, 
அவர்‌ தன்னிட வாசஸ்தானத்தை அவனில்‌ வைக்கருரென்‌ 
௮ம்‌, வேதத்திலிருந்து தெரிந்துகூட யிருக்கிறது; அது: 
வேதத்திலிருந்து தெரிந்திருக்கிறபடியினால்‌, . கடவுளானவர்‌' 
அவர்களுக்குள்ளே ரவே௫ித்து, அவர்கள்‌ இருதயங்களி: 
லிருக்கவும்‌, அவைகள்‌ அவரி... வாசஸ்தானங்களாக யிருக்க 
வும்‌. தங்கள்‌ சபையாசை கடவுளை ஏற்றுக்கொள்ள பக்குவம்‌ 
'செய்‌ துக்கொள்ளும்‌ பொருட்டு, போதகர்கள்‌ எச்சரித்தல்‌ 
வழக்கமாயிருக்றெது. பக்திமான்கள்‌ தங்கள்‌ ஜெபப்‌ 
களில்‌ அதையே கூட சொல்லுகிருர்கள்‌ ; சிலர்‌ பரிசுத்த 
மான வைராக்கயெத்திலிருந்துகொண்டு, அதிலிருந்து நினை' 
தீது, பே, பிரசங்கம்‌ செய்யும்போது, தங்களிலிருப்ப 
தாக: நம்புற பரிசுத்த ஆவியைப்பற்றி பகிரங்கமாய்‌ பேசு. 
இருர்கள்‌... பரிசுத்த ஆவி : ஆண்டவரென்றும்‌; ' பரத்தூ: 
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வத்தில்‌ ஒரு தனித்த பொருளல்லவென்றும்‌, ஆண்டவரைக்‌. 
குறித்த புதிய எருசலேம்‌ ஈகரத்தின்‌ கோள்கை எனும்‌. 
நாலில்‌ 51, 52, 58-வது பிரிவுகளில்‌ காண்பிக்கப்பட்டிருக்‌ 
கிறதா, ஏனென்றால்‌, ஆண்டவர்‌ சொல்லுகிறதாவது : 14௮. 
நாளிலே நீங்கள்‌ என்னிலும்‌ நான்‌ உங்களிலும்‌ இருக்கிறதை 
நீங்கள்‌ அ நீவீர்கள்‌”” பசும்‌ 21147. 30) அம்வதிிப் 
கூட 7, 4, 9) 2711. 25) ட 
800. ஆண்டவர்‌  ணத்த்ன்ல்‌ ஞான கடன்‌ 
யிருப்பதாலும்‌, இந்த இரண்டும்‌ முக்கியமாய்‌ அவராகவே. 
இருக்கிறபடியினாலும்‌, அவர்‌ மனிதனில்‌ வ௫ிக்கவும்‌, மனித: 
னுக்கு உயிரைக்‌ கொடுக்கவும்‌, அவர்‌ அன்புக்கு ஒன்றும்‌, 
ஞானத்துக்கு மற்றொன்றுமாக, மனிதனில்‌ ஆசயங்களும்‌ 
வாசஸ்தானங்களும்‌ தனக்காகவே ிருட்டித்து உருவாக்‌இ 
யிருக்கவேண்டு மென்பது அவ௫யமாயிருக்இறது, மனிதனி 
லிருக்கும்‌ சித்தமும்‌ புத்தியும்‌, இச ஆசயங்களாசவும்‌ லாசஸ்‌ 
, தானங்களாகவு மிருக்கின்றன; சித்தமானது அன்பின்‌ ஆசய 
மாகவும்‌ வாசஸ்தானமாகவு இருக்கிறது; புத்தியானது ஞானத்‌ 
, இன்‌ ஆசயமும்‌ வாசஸ்‌தானமாயு மிருக்இறது. இந்த இரண்‌ 
“டும்‌ மனிதனில்‌ ஆண்டவருடையவைக ளென்பதும்‌, ஒரு 
மனிதன்‌ உயிர்‌ முழுதும்‌ இந்த இரண்டிலிருந்து வருகிற 
“தென்பதும்‌, பின்‌ வருவதில்‌ அறிந்‌ துகொள்ளப்படும்‌. ்‌ 
801, சித்தமென்றும்‌ புத்தி என்றும்‌ இந்த இசண்டும்‌. 
ஓவ்வொரு மனிதனுக்கும்‌ உண்டென்பதும்‌, அன்பும்‌ ஞான 
மும்‌ வேறானதாயிருப்பதுபோல்‌, அவைகள்‌ ஒன்றுக்கொன்று 
வேருயிருக்கிறதென்பதும்‌, . உலகத்தில்‌ தெரிந்தும்‌, . தெரியா . 
மலுமிருக்கறெது. . ௮து சாமானிய புலப்பாட்டிலிருந்து தெரிக்‌.. 
திருக்கெ௮, ஆனால்‌ சிந்தனையிலிருக்தும்‌, இன்னும்‌ குறைவாய்‌ 
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யுஸ்தகங்களில்‌ சொல்லப்பட்ட சிந்தனையிலிருந்தும்‌ தெரிந்து 
கொள்ளப்படுகிறஇல்லை. சித்தமும்‌ புத்திபும்‌ ஒருமனிதனில்‌ 
இரண்டு வேருன பொருள்களென்ற சாமானிய புலப்பாட்டி: 
னால்‌ யாருக்குத்‌ தெரியாது ? ஒவ்வொருவனும்‌, அதைக்கேட்‌. 
கும்போதும்‌, சம்பாஷணையில்‌ ஜனங்கள்‌, இந்த மனிகன்‌ 
இறமாய்‌ இச்€க்கறொான்‌, ஆனல்‌ இறமாய்‌ அறிந்துகொள்ளுறெ 
தில்லை ; இந்த மனிதன்‌ ஈன்றாய்‌ அறிந்துகொள்ளு றான்‌, 
ஆனால்‌: நன்றாப்‌. இச்சிக்கறதில்லை இறமாய்‌ அறிந்து 
கொண்டு இறமாய்‌ இச்சித்திறவனை நான்‌ நேசிக்கி£றன்‌, 
ஆனால்‌ நன்றாப்‌ அறிந்துகொண்டு, கேடாய்‌ -இச்சித்திறவனை 
நான்‌ .நேஇக்கிறதில்லை'” என்றும்‌ சொல்லும்போது இதை 
அறிந்து கொள்ளுழுன்‌, ஆனால்‌ அதே மனிதன்‌ சத்தத்தை 
யும்‌ புத்தியையும்‌ குறித்து நினைக்கும்போ.து, அவைகளை 
இரண்டாக்க, அவைகளுக்குள்‌ பேதம்‌ காட்டாமல்‌ ஒன்றை 
வேறொன்று நினைத்து பிரமிக்கறான்‌; இதற்கு காரணம்‌ இர்‌ 
(கனையான.து சரீசபார்வையோடு சம்பந்தப்படுிறதென்பதா 
யிருக்கிறது. அவன்‌ எழுஇக்கொண்டிருந்தால்‌, சத்தமும்‌ புத்‌ 
தியும்‌ , இரண்டு பிரத்தியேகமான பொருள்களென்பதை 
இன்னும்‌ குறைவாய்‌ அறிந்து கொள்ளுஒறான்‌; அதற்கு 'காச 
ணம்‌, சர்கனையானது அப்பொழுது மனித னுக்கு சொந்தமான 
தாகிய இந்திரியங்களோடு சம்பத்தப்படிகிறது என்பதாயிருக்‌ 
கிறது. அதனால்தான்‌ லெ ஜனங்கள்‌ ஈன்ளறாய்‌ நினைத்து. ஈன்‌ 
ய்‌ பேசுவார்கள்‌. அப்படியிருந்தும்‌ ஈன்றாப்‌ எழுதமாட்டார்‌ 
கள்‌;.இது ஸ்திரீஜாதிகளில்‌ சாமானிய சங்கஇ. ௮(ே௧க. இதர 
பொருள்களோடும்‌ அம்மாதிரியே யிருக்கிறது. ஈல்லவாழ்வை 
நடத்துறெவன்‌ இரட்௫க்கப்‌ படிகிருனென்றும்‌, கெட்டவாழ்க்‌ 


கை யுள்ளவன்‌ தண்டனைக்‌ குள்ளாகிறானென்றும்‌, ஈல்லவாம்க்‌ 
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கையுள்ளவன்‌ (தேவர்கள்‌ மத்தியில்‌ வந்து, பிறகு ஒரு மனி' 
தனைப்போல்‌ பார்த்து, கேட்டு பேசுறொனென்றும்‌, நியாயத்துக்‌ 
காக நியாயமானதையும்‌,? நேர்மையிலிருந்து நேர்மையானதை 
யும்‌ செய்கிறவனுக்கு ஒரு பானசாட்டு உண்டென்றும்‌, சாமா 
னிய புலப்பாட்டிலிருக்து யாருக்குதெரியாது? ஆனால்சாமானிய 
புலப்பாட்டை. தள்ளிவிட்டு, இவைகளை சிந்தனைக்கு அவன்‌ 
ஒப்புவித்தால்‌, அப்பொழுது அவனுக்கு மனசாட்சி என்ன: 
வென்பதும்‌, ஆண்மாவானஅ ஒருமனிதனைப்போல்‌ பார்த்து, 
கேட்டு, பேசக்கூடு பென்பதும்‌, அல்லது வாழ்ர்கையின்‌ 
நன்மை ஏழைகளுக்கு தருமம்‌ கொடுத்தலைவிட வேறு அதிக 
மில்லை யென்பதும்‌ தெரியாது. இந்த விஷயங்களைப்பற்றி 
அவன்‌ எழுஇனால்‌, அர்த்தமில்லாத, ஆடம்பசமான வார்த்தை 
களாலும்‌, தோற்றங்களாலும்‌, போலி நியாயங்களாலும்‌, சார 
மில்லாத (கேவல வார்த்தைகளாலும்‌, அவைகளை ரூபகாரம்‌ 
செய்கிறான்‌. இதனால்தான்‌, அதிகம்‌ யோ௫த்து, முக்கயெமாய்‌ 
அதிகம்‌ எழுதின அகேக கல்விமான்கள்‌ தன்களிட சாமானிய 
புலப்பாட்டை பலயினப்படுத்தி, மங்கலாக்க, நிஜமாகவே 
அதை அழித்து விட்டார்கள்‌;மேலும்‌ இகனால்தான்‌ சாமானிய 
ஜனங்கள்‌ ஞானத்தில்‌ மேலானவர்களென்று, தாங்களே நினைத்‌ 
அல்‌ கொள்ளுகி றவர்களைப்‌ பார்க்‌ ஓம்‌, எது நன்மையான 
'தென்றும்‌, எது உண்மையான தென்றும்‌, மிகவும்‌ தெளிவாம்‌ 
அறிந்து கொள்ளுகளொர்கள்‌. இந்த சாமானிய புலப்பாடு 
சுவர்க்கத்திலிருந்து . வரும்‌ பெருக்கிலிருந்து வந்து: இக்‌ 
தனையிலும்‌ பார்வையிலும்‌ பிரவே௫க்கிறது ) ஆனால்‌, 
சாமானிய புலப்பாட்டிலிருந்து பிரிக்கப்பட்ட இந்‌ தனையா 
ன்து பார்வையிலிருக்தும்‌ சொந்தமான இலிருந்தும்‌ ' மனக்‌ 
கற்பனையாகிறது. இது அப்படியிருக்றெதென்று, நீ அணு 
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பவத்தில்‌ தெரிந்து கொள்வாய்‌. சாமானிய புலப்பாட்டில்‌ 
இருக்கப்பட்ட எவனுக்காவ;, எதோ ஒரு உண்மையை நீ 
சொன்னால்‌, அவன்‌ அதை அறிந்து கொள்வான்‌ ; நாம்‌ கட 
வுளாலும்‌ கடவுளிலும்‌ இருந்து கொண்டு, ஜீவித்து சலன 
மடைூயருமென்று, அவனுக்கு சொன்னால்‌ ௮வன்‌ ௮தை 
அறிந்து கொள்வான்‌. அவனுக்கு, கடவுளானவர்‌ மனிதனில்‌ 
அன்பிலும்‌ ஞானத்திலும்‌ வசிக்கறாரென்றுசொன்னால்‌, ௮வன்‌ 
அதை அறிந்து கொள்வான்‌ ; இன்னும்‌ அவனுக்கு, சத்த 
மானதூ அன்பின்‌ ஆசயமென்றும்‌, புத்தியானது ஞானத்தின்‌ 
ஆசய மென்றும்‌ சொல்லி, அதை கொஞ்சம்‌ விளக்கினால்‌, 
அவன்‌ அதை தெரிந்து கொள்வான்‌ ; அவனுக்கு, கடவுளா 
னவர்‌ அன்பே என்றும்‌ ஞானமே என்றும்‌ சொன்னால்‌, ௮தை 
அவன்‌ அறிந்து கொள்வான்‌; அவனை மனசாட்சி என்ன 
வென்று கேட்டால்‌ அவன்‌ அதை சொல்லுவான்‌. அனால்‌ சா 
மானிய புலப்பாட்டிலிருந்து நினைக்காமல்‌, பார்க்கும்‌ புலனால்‌ 
உலகத்திலிருந்து தெரிந்து கொண்ட நியாயங்களிலிருச்‌ 
அதம்‌ அல்லது அபிப்பிராயங்களிலிருக்தும்‌, நினைத்த கல்வி 
மான்களில்‌ ஒருவனுக்கு அ2கவிஷபககளைச்சொன்னால்‌, ௮. 
அவனுக்கு புலப்படாது. பின்னிட்டு இவர்களிருவரில்‌ யார்‌ 
௮இக புத்தியுள்ளவனென்று யோத்துப்பார்‌. 

அன்புக்கும்‌ ஞானத்திற்கும்‌ ஆசயங்களாயிருக்கிற தத்த 
மூம்‌ புத்தியும்‌, மூளையில்‌ முழுவதிலும்‌, அதன்‌ ஒவ்வோரு 
பாகத்திலு:சிருக்கின்றன; ஆகையினால்‌ சரீரத்தில்‌, ாடநிவம்‌ 
அதன்‌ ஒவ்வோரு பாகத்திலுமிருக்கின்றன. 

802. இவைகளெல்லாம்‌ அடியில்‌ கண்ட ஒழுங்கில்‌ 
மெய்ப்பிக்கப்பட வேண்டும்‌:--1, அன்பும்‌ ஞானமும்‌, அகையி 


னால்‌ இத்தமாம்‌ புத்தியும்‌, மனிதனிட உயிரேயாகின்றன , 
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11. மனிதனிட உயிரானது, அதன்‌ தொடக்ககங்களை மூளை 
பிலும்‌, முடிவுகளை சரீரத்திலும்‌ உடைக்தாயிருக்க்றது. 
111. உயிரானது அதன்‌ தொடக்கங்களிருப்பது போல ?வ, 
மூழுவதிலும்‌, ஒவ்வொரு பாகத்திலு மிருக்றெது, 177. இந்த 
தொடக்கங்கள்‌ மூலமாய்‌, உயிரானது ஒவ்வொரு பாகத்திலு 
மிருக்து, முழுவதிலும்‌, முழுவதி மிருந்து ஒவ்வொரு பாகத்‌ 
திலுமிருக்கிறது, 7 அன்பு இருப்பது போல, ஞானமு 
மிருக்கிறது, ஆகையினால்‌ மனிதனும்‌ அப்படியே யிருக்கறொன்‌. 


868. 1. அன்பும்‌ ஞானமும்‌, ஆகையினால்‌ சித்தமும்‌ 
புத்தியும்‌, மனிதனிட உயிராகவே யிருக்கின்றன. உயிர்‌ 
சன்னவென்று யாருக்கும்‌ தெரியாது. ஒரு மனி தனைவன்‌ 
உயிரைப்பற்றி நினைத்தால்‌, யாதொரு அபிப்பிராயமும்‌ 
சேர்க்கப்படாத அவியாய்‌ பறக்தற சுபாவமுடைய ஏே தா 
ஒன்று என்று அவனுக்கு தோன்றுிறது. கடவுள்‌ மாத்திரம்‌ 
உயிரென்றும்‌, அவரிட உயிர்‌, இச்சாசத்தியும்‌ ஞான௪த்‌இியுமா 
யிருக்கிறதென்றும்‌, தெரியா தபடி.யினால்‌, இது கேரிடுறெத. 
ஆகையினால்‌, மனிதனிட உயிர்‌, இதைத்‌ தவிர வேறொன்று 
மில்லை என்றும்‌, அவன்‌ ஏற்துக்கொள்ளுறெ அளவு உயிர்‌ 
அவனில்‌ இருக்கறதென்றும்‌ தெளிவாயிருக்கிறது. சூடும்‌ 
"ஒளியும்‌, சூரியனிடமிருந்து புறப்படிகிறதென்றும்‌, பிரபஞ்‌ 
சத்திலுள்ள எல்லா பொருள்களும்‌ ஏற்றுக்கொள்பவைக 
ளென்றும்‌, பொருள்கள்‌ அவைகள்‌ ஏற்றுக்கொள்ளும்‌ 
அளவு, வெப்பமாகவும்‌ பிரசாசமாகவுமாகின்றன வென்‌ 
ம்‌ நமக்கு தெரியும்‌. அப்படியேகூட ஆண்டவர்‌ இருக்கப்‌ 
பட்ட சூரியனிட மிருந்து சூமிம்‌ ஒளியும்‌ புறப்படுகின்றன. 
. இரண்டாவது பாகத்தில்‌ காண்பித்தபடி, வெளிவரும்‌ சூடு 
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அன்பாகவும்‌, வெளிவரும்‌ ஒளி ஞானமாகவும்‌, இருக்கிறது. 
ஆகையினால்‌, சூரியனாக வரும்‌, ஆண்டவரிட மிருக்து புறப்படு 
இற இக்ச இரண்டு பொருள்களிலிருக்‌தஅும்‌ உயிர்‌ வருகிறது. 
ஆண்்‌டவரிடமிருந்து வரும்‌ அன்பும்‌ ஞானமும்‌ உயிராயிருக்‌ 
கறசென்பது, மனிதனைவன்‌, தன்னிட மிருந்து அன்பு 
போப்விடவே, இயக்கமற்றவனாகிரு னென்பதிலிருக்தும்‌, தன்‌ 
னிடமிருந்து ஞானம்‌ போகவே, மூடனாஇரானென்ப இலிருச்‌ 
தூம்‌, அவைகள்‌ இரண்டும்‌ முழுமையும்‌ போய்விட்டால்‌ 
அவன்‌ அழிந்துபோவானென்பதி லிருந்தும்‌ கூட, விசத 
மாகிறது, அலைகள்‌ உற்பன்னங்களா்‌ யிருப்பதினால்‌, இதரப்‌ 
பெயர்களை அடைந்திருக்கிற அன்பின்‌ பலவகைகள்‌ இருக்‌ 
என்றன; நேசங்களும்‌, ஆசைகளும்‌, பசிகளும்‌, அவைகளின்‌ 
இன்பங்களும்‌, இரஞ்சிதங்களும்‌, அவ்விதமானவைகள்‌. 
புலப்பாடு, மனனம்‌, ஞாபகம்‌, சிர்தனை, முடிவை நோக்கல்‌ 
போன்ற ஞானத்தின்‌ பலவகைகளுமிருக்கன்றன. மற்றவைக 
ளோடு, அங்கீகாரம்‌, ஸ்திரபுத்தி, இயக்கம்பட தீர்ப்பும்‌ 
போன்ற, அன்பு ஞானம்‌ இரண்டுக்கும்‌ பொதுவான அ௮ேக 
மிருக்கன்றன. இவைகள்‌ எல்லாம்‌, உண்மையில்‌, இசண்டுக்‌ 
கும்‌ சேர்ர்கவைகள்‌, ஆலை அவைகள்‌ பிரபலமாயிருக்கிறதி 
லிருந்து பெயரிடப்படிகின்றன. இந்த இரண்டிலிருந்தும்‌, 
கடைசியில்‌, இந்திரிய ஞானங்களாகிய ரூபமும்‌, சப்தமும்‌, 
கந்தமும்‌, ரசமும்‌, ஸ்பரிசமும்‌, அவைகளில்‌ இன்பங்க 
ளும்‌ பிரீதெளும்‌ உண்டாகின்றன. கண்‌ பார்க்கிெறதென் 
பது ஓர்‌ தோற்றமாயிருக்கிறது; அனால்‌ புத்தியானது 
கண்ணின்‌ மூலமாய்‌ பார்க்கிறது ; ஆகையினால்‌ புத்தியா 
னது பார்க்கிறதாக சொல்லப்படுகிறது ; காது கேட்டுறது 
என்பது ஓர்‌ தோற்றமாயிருக்கிறது; ஆனால்‌ புத்தியானது 
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காதின்‌ மூலமாய்‌ கேட்ிறது; ஆகையினால்‌ கூட கேட்டல்‌ 
என்பது புத்தியின்‌ செயல்களாயிருக்கற கவனித்த லுக்கும்‌, 
உற்று்‌ கேட்டலுக்கும்‌ குறிக்கப்படுகிறது. நா௫ித்துவாரங்‌ 
கள்‌ வாசனைப்‌ பார்க்தறதென்பதும்‌, நாக்கு ர௬ூபார்க்றெ 
தென்பதும்‌, தோற்றம்‌; ஆனால்‌ அதன்‌ புலப்பாட்டினால்‌ புத்தி 
யானது வாசனை பார்க்கறது ; அதனுடன்‌ ருசியும்பார்க்றேத) 
ஆகையினால்கூட .வாசனை பார்த்தலும்‌ ௬ூபார்த்த.லும்‌ புலப்‌: 
பாட்டுக்கு குறிக்கப்படுிதின்றன. மற்ற விஷயங்களிலும்‌ அப்‌ 
படியே. முன்சொன்ன தும்‌ பின்‌ சொன்னதுமாகய இவைக 
ளுக்கெல்லாம்‌ மூலங்கள்‌ அன்பும்‌ ஞானமுமா யிருக்கன்ற௪; 
அதிலிருந்து, இந்த இரண்டும்‌ மனிதனிட உயிராடின்றன 
வென்பது விசதமாகிறது. 

804, புத்தியானது ஞானத்தின்‌ ஆசயமென்று, ஓங்‌ 
வொருவனும்‌ அறிந்து கொள்ளுகிறான்‌, ஆனால்‌, இலர்‌ தானி 
சித்தமானது அன்பின்‌ ஆசயமென்‌ ற அ.றிந்துகொள்ளுஇளுர்‌ 
கள்‌. சித்தமானது தானே ஒன்றையும்‌ செய்இறெதில்லை 
என்பதும்‌, புத்தியின்‌ மூலமாய்‌ செயல்படுகிறதென்பதும்‌, 
அதனுடன்‌ கூட சத்தத்தின்‌ ௮ன்பானது புத்தியின்‌ ஞானத்‌ 
தில்‌ செல்லுறைபோது, ௮து முதலில்‌ கேசத்திற்குள்‌ சென்று, 
அப்படியே மேல்‌ செல்லுற தென்பதும்‌, கவனிக்கப்படாத 
நினைப்பதிலும்‌, பேசுவதிலும்‌, செயல்படுவதிலும்‌ உண்டாஇறெ 
ஒரு சந்தோஷத்தினாுல்‌ தவிர, அன்பான புலப்படுகிற 
தில்லை என்பதும்‌, இதற்குக்‌ காரணமாயிருக்கிறது. அப்படி 
யிருந்தாலும்‌, ஒவ்வொருவனும்‌ தான்‌ நே௫ப்பதை இச்சக்ெ. 
படியினாலும்‌, தான்‌ கே௫ஃ்காததை இச்க்காதஇனாலும்‌, இது 
அன்பிலிருந்து வருகிறதென்பது விசதமாகிற ௮. 
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86௦. 11] மனிதனிட உயிரானது, அதன்‌ தொடக்கங்களை 
மூளைகளிலும்‌, முடிவுகளை சரீரத்திலும்‌ உடைத்தாயிருக்கிறது 
அ, தொடக்கங்களில்‌, அதன்‌ முதன்மையான பொருள்களி' 
லிருக்கிற த இுதிகளில்‌, முதன்மைப்‌ பொருள்களிலிருக்‌து 
உண்டாக்கப்பட்டு, உருவாக்கப்பட்டபொருள்களிலிருக்றெ.த. 
ஆரம்பங்களிலுள்ள உயிரென்பதால்‌, சித்தமும்‌ புத்தியும்‌ 
அர்த்தம்‌ கொள்ளப்படுகிறது, அவைகளின்‌ தொடக்கங்களில்‌ 
மூளைகளிலும்‌, முடிவுகளில்‌, சரீரத்திலும்‌ இருக்கப்பட்டவை: 
இந்த இசண்டுமாயிருக்கின்றன. உயிரின்‌ தொடக்கங்கள்‌ 
அல்லஅ முதன்மைப்‌ பொருள்கள்‌ மூளைகளில்‌ இருக்ன்றன- 
வென்பத,பின்வருவதில்‌ வெளிப்படையாஇறது; 1 மனமறிந்த 
உணர்ச்சியிலிருந்‌ அ, ஏனென்றால்‌, ஒரு மனிதன்‌ மனதை 
தொழிற்படுத்தி நினைத்தால்‌, அவன்‌ மூளையில்‌ நினைப்பதாக. 
அறிந்துகொள்ளு கிறான்‌ ; அவன்‌ கண்‌ பார்வையை உள்ளுக்‌. 
கிழுப்பதுபோல்‌ இழுத்து, நெற்றியை நீட்டி, உள்ளே, முக்‌ 
இயமாய்‌ கெற்றிக்குள்ளேயும்‌, அதற்கு கொஞ்சம்‌ மேலேயும்‌, 
ஒர்‌ ஆலோசனை இருப்பதாகத்‌ தெரிந்துகொள்ளுறொன்‌. 2. 
கருப்பையில்மனிதன்‌ உருவாக்கப்படுதலிலிருச்‌ அ, ஏனென்றால்‌ 
மூளை அல்லதா தலை முதலில்‌ உண்டாக்கப்படுகிறு. பின்‌ 
னிட்டு நெடுங்காலம்‌ சரீரத்தைவிட அறு பெரியதா யிருக்‌. 
கிறது. 3. தலை மேலேயும்‌, சரீரம்‌ சேயும்‌ இருக்கிறத ;. 
மேலானவைகள்‌ திழானவைகளின்பேரில்‌ செயல்படுதல்‌ என்‌ 
பது ஒழுக்குச்கு ஒத்திருக்கிறது, அதற்கு எதிரிடை அப்படி. 
யல்ல. 4,கருப்பையில்‌ மரளையானது சேதப்பட்டால்‌, ௮ல்‌ 
லது தற்செயலாய்‌ அல்லத நோயால்‌, பழுதாக்கப்பட்டால்‌, 
அல்லது ௮இக பெரிய பிரயாசத்தால்‌, இந்தனையானது பல 
யினப்பட்டால்‌, சிலவேளைகளில்‌ மனதான௮ தள்ளாடுகிறது... 


॥ 
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3. ரூபம்‌, சத்தம்‌, கந்தம்‌, ரசமாக சரீரத்தின்‌ புறம்பான இர்‌ 
திரிய ஞானங்கள்‌, எங்கும்‌ நிறைக்க இந்திரிய ஞானமா 
பரிசத்தடனும்‌, இன்னும்‌ பேச்சுடனும்‌, முகம்‌ என்று 
சொல்லப்பட்ட தலையின்‌ முன்‌ புறத்தில்‌ இருக்‌ துகொண்டு, 
நார்கள்‌ மூலமாய்‌ மூளைகளோடு சேராய்‌ சம்பந்தப்பட்டு, 
அ திலிருக்து அவைகளின்‌ உணர்ச்சியுள்ளதும்‌, முயற்தியுள்‌ 
ளதுமான உயிரை அடைகின்றன 06. இக்க சாரணத்துக்‌ 
காக, அன்பின்‌ விருப்பங்கள்‌ முகத்தில்‌ ஒப்பனையால்‌ தோன்‌ 
கின்றன; ஞானத்தைச்‌ சேர்ந்த இந்தனைகள்‌ கண்களில்‌ ஓர்‌ 
வித வெளிச்சத்தால்‌ தாங்களே தோன்றுகின்றன. 7. எல்லா 
கார்களும்‌ மூளைகளிலிருந்து கழுத்தின்‌ மூலமாய்‌ சரீரத்‌இல்‌ 
இறங்குகின்றன வென்றும்‌, சரீரத்திலிரும்‌ அ கமுத்தின்‌்கூல 
மாய்‌ மூளைகளுக்குள்ளே எந்த நாரும்‌ ஏறஇறதில்லை யென்‌ 
௮ம்‌,நார்கள்‌ தங்கள்‌ தொடக்கங்களிலும்‌ முதன்மைப்பொருள்‌ 
களிலும்‌ இருக்கப்பட்ட இடங்களில்‌ உயிரானது அதன்‌ 
தொடக்கங்களிலும்‌, முதன்மைப்பொருள்களிலும்‌ இருக்‌ 
கிறதென்றம்‌ கூட சரீர சாஸ்‌இரம்‌ தெரிவித்றெது, நார்‌ 
களின்‌ உற்பத்தி யிருக்கறயிடத்தில்‌, உயிரின்‌ உற்பத்தி 
இருகஃ்கிறதென்பதை எவனை) நிராகரிக்க ஒத்துக்கொள்‌ 
வானா? 8, சாதாரண புலப்பாடுள்ள யாசையாவ து, அவன்‌ இந்‌ 
,தனை எங்க யிருக்கிறதென்றும்‌, அல்லது எந்த பாகத்தில்‌ 
அவன்‌ நினைக்கிறானென்றும்‌ கேட்டால்‌, அவன்‌ தன்னிட தலை 
யில்‌ நினைப்‌பதாக பதில்‌ சொல்லுவான்‌. ஆன்‌ ஆன்மாவுக்கு, 
குறித்த கோளத்தில்‌ அல்லது இருதயத்தில்‌ அல்லது வேறு 
இடத்தில்‌ ஆசனம்‌ கொடுத்த, ஒருவனை பின்னிட்டு பிடித்து 
கொண்டு விருப்பமும்‌ இத்தனையும்‌ முதன்பையாய்‌ எங்கே 
இருக்கின்றனவென்‌.றம்‌, அவைகள்‌  ஞாளையில்‌ 'இல்லையா 
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ட்‌ ௮ ல்‌ ல்‌ ன . 
கேட்டால்‌, அவன்‌ இல்லை பயென்ருவஅ, தனக்கு 


வென்றும்‌ 
கெரியாதென்றாவது சொல்லுவான்‌. இந்த அறிவின்மைக்கு 
காரணம்‌ மேலே (பிரிவு 561) பார்க்கலாம்‌. 

866. 111: உயிரானது அதன்‌ தொடக்கங்களிருப்பது 
போலவே, முழுவதிலும்‌ ஒவ்வோரு பாகத்திலு மிருக்கிறது. 

இது அறிக்து கொள்ளப்பட, மூளையில்‌ அர்த ஆரம்பங்‌ 
கள்‌ எங்கே யிருக்கன்றன்‌ வென்றும்‌, அவைகள்‌ எப்படி. உண்‌ 
டாசன்றன வென்றும்‌, இப்பொழுது காம்‌ சொல்லு3வாம்‌.. 
சரீர சாஸ்‌இரத்தில்‌, ௮ந்த தொடக்கங்கள்‌ மூளையில்‌ எங்‌ 
கேயிருக்கன்றனவென்று தெளிவாயிருக்கிறது. ௮.து இரண்டு 
மூளைகள்‌ இருக்கன்றனவென்றும்‌. இவைகள்‌ தலையி 
லிருந்து, முூதுன்‌ தண்டெலும்புக்குள்ளே, 0 தாடர்ச்சயொ 
யிருக்கறதென்றும்‌, புறணிக்குறிய ஒருபொருளும்‌, மூளை ௪ம்‌ 
பந்தமான ஒரு வெள்ளை பொருளும்‌, ஆக இரண்டு பொருள்‌ 
களால்‌ அவைகள்‌ உண்டாக்கப்பட்டிருக்கன்‌றனவென்றும்‌,. 
புறணிக்குறிய பொருள்‌, கணக்கற்ற மாம்ச கரந்திபோன்‌ றவை 
களாலும்‌, மூளை சம்பந்தமுள்ள வெள்ளைப்பொருள்‌, கணக்‌ 
கற்ற கார்களாலும்‌ உண்டாக்கப்பட்டிருக்கன்றனவென்றும்‌, 
காண்பிக்கிறது. இக்த மாம்ச சரர்இகள்‌, சிறு கார்களுக்கு உற்‌ 
பத்தி ஸ்சானங்களாயிருப்பதால்‌, அவைகளின்‌ தொடக்கங்க 
ளாகவும்‌ கூட இருக்கின்றன; நார்கள்‌ அவைகளிலிருந்து 
புறப்பட்டு, பிறகு வெளியே புறப்பட்டு, தொடர்பாய்‌ நரம்பு 
களின்‌ கட்டுகளை உருவாக்குகின்றன. கட்டுகளானபோதுஅல்‌ 
லத நரம்புகளானபோது, முகத்திலுள்ள ஞானேர்்‌திரியங்களுக்‌ 
கும்‌, சரீரத்திலுள்ள சலன சம்பந்தமான அங்கங்களுக்கும்‌ 
இறங்க, அவைகளை உருவாக்குகின்றன. சரீர சாஸ்‌இரத்‌இல்‌. 
சாமார்த்தியமுள்ள எவனையாவது யோசித்துப்‌ பார்‌, இதை 
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உனக்கு அவன்‌ ரூபகாரம்‌ செய்வான்‌. பு றணிக்கு றிய அல்லது 
கோளம்போன்றத பொருள்பெரிய சூளையினிடவும்‌, அதனுடன்‌ 
முள்ளந்தண்டு கொடியின்சிகரத்தை உண்டாக்குகிற(ோற0ா௨ 
ஒமா1க(௨) எனும்‌ பாகத்தினிடவும்‌ மேற்புறத்தை உண்டாக்குஇ 
றத; மேலும்‌ சிறு மாளையின்‌ நடுபாகத்தையும்‌, முள்ளக்தண்டு 
கொடியின்‌ நடுபாகத்தையும்‌ கூட உருவாக்குறெது. ஆனால்‌ 
மூளை சம்பந்தமான அல்லது இறு நார்‌ சம்பத்தமான பொருள்‌, 
புறணிக்குறியதிலிருந்து ஆரம்பித்‌ த, எவ்விடத்திலும்‌ சென்று, 
சரீரத்தின்‌ எல்லா பொருள்களும்‌ உண்டாகிற கரம்புகளின்‌ 
உற்பத்தி ஸ்தானமாயிருக்கறத. விஷயம்‌ இப்படியிருக்றெ 
தென்பதற்கு ஈமக்கு கண்ணாரக்கண்ட அத்தாட்சி யிருக்கு. 
சரீர சாஸ்‌இரத்திலிருந்காவது அல்லது சரீர சாஸ்திரிகள்‌ 
வெளிப்படுத்திய சங்கதிகளிலிருக்தாவ.த, இந்த விஷயங்களை 
அறிந்துகொண்டவர்கள்‌, உயிரின்‌ தொடக்கங்கள்‌ கார்களின்‌ 
தொடசக்கங்களைப்போல்‌, ஒ₹ே இடத்திலிருக்கன்றனவென்‌ 
அம்‌, வேறிடத்தில்‌ இல்லை யென்றும்‌, கார்கள்‌ தங்களிட 
மிருந்த வெளிப்பட முடியாதென்றும்‌, ஆனால்‌ அந்த 
௦ 'தாடக்கங்களிலிருந்தே பு றப்பட வேண்டுமென்றும்‌, தெரிக்து 
கொள்வார்கள்‌. கோளக்களாக தோன்றுகிற தொடக்கள்‌ 
கள்‌ ஏறக்குறைய கணக்கற்றவைகளா யிருக்கின்றன. அவை 
களின்‌ கூட்டத்தை பிரபஞ்சத்திலுள்ள நட்சத்‌ தரங்கள்‌ கூட்‌ 
டத்திற்கு ஒப்பிடலாம்‌. அவைகளிலிருந்து வரும்‌ இறு நார்‌ 
களின்‌ கூட்டத்தை, நட்சத்‌ இரங்களிலிருக்‌து வெளிப்படுகிற 
அம்‌, அவைகளின்‌ சூட்டையும்‌ ஒளியையும்‌ பூமிக்கு கொண்டு 
போதிறதுமான இரணங்கள்‌ கூட்டத்தி ற்கு. ஒப்பிடலாம்‌. 
இந்த கோளம்‌ போன்ற அங்கங்கள்‌ கூட்டத்தை, கணக்கற்ற 


தாயும்‌ கூட இருக்கிறதும்‌, எனக்கு சொல்லப்பட்டபடி, 
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கோளம்போன்ற அங்கங்கள்‌ இருப்பது பால்‌, அதே ஒழுங்‌ 
இல்‌ இருக்கறதுமான சுவர்க்கங்களிலுள்ள தேவர்கள்‌ கூட்டத்‌ 
இற்குக்கூட ஒப்பிடலாம்‌; இந்தகோளங்களிலிருந்து உற்பத்தி 
யாகும்‌ இறு நார்கள்‌ கூட்டத்தை, அம்மா இரியே, தெவர்கள்‌ 
கூட்டங்களிலிருந்து செணங்களைப்போல்‌, கீழே வருகிற 
பரமார்த்த உண்மைகளுக்கும்‌ நன்மைகளுக்கும்‌ ஒப்பிடலாம்‌. 
அதனால்தான்‌ ஒரு மனிதனானவன்‌ ஓர்‌ பிரபஞ்சத்தைப்‌ 
போலவும்‌, சன்னஞ்சிறிய உருவத்தில்‌ சுவர்க்கத்தைப்போல 
வும்‌, பல இடங்களில்‌ சொல்லி மெய்ப்பிக்கப்பட்டபடி 
இருக்கிறான்‌. இவைகளிலெல்லா மிருந்து, உயிரானது ௮தன்‌ 
தொடக்கத்‌திலிருப்பபதுபோல்‌, அதின்‌ இறுதிப்‌ பொருள்‌ 
களிலும்‌ அப்படியே யபிருக்கிறதென்பதும்‌ அல்லது மூளை 
களில்‌ அதன்‌ முதன்மையான பொருள்களில்‌ உயிரிருப்பது 
போல்‌, சரீரத்தில்‌ உற்பன்னமானவைகளி லிருக்கெறதென்றும்‌ 
அறிந்து கொள்ளலாம்‌. 

907. 157 இந்த தோடக்கங்கள்‌ மூலமாக, உயிரானது 
ஒவ்வோரு பாகத்திலுமிருந்து முழுவதிலும்‌, முழுவதிவமிருந்து 
ஒவ்வோரு பாகத்திலு மிருக்கிறது. ஏனென்றால்‌, மூளையும்‌ 
சரீரமும்‌ சேர்க்து உண்டாகிற முழுவதும்‌, மூளைகளில்‌ 
அவைகளின்‌ 0 தாடக்கல்களிலிருந்து புறப்படுகிற நார்களை 
விட வேறொன்றாலும்‌, ஆரம்பத்தில்‌ உண்டாக்கப்படுகிற 
இல்லை. அதற்கு இதர உற்பத்தி ஸ்தானமில்லை கொஞ்‌ 
சம்‌ மேலே (பிரிவு 8660) காண்பித்ததிலிருந்து இது விசதமா 
இறது. ஆதலால்‌,முழுமை என்பது ஒவ்வொருபாகத்‌திலிருந்து 
வருறெது. மேலும்‌, முழுமை என்பது ஒவ்வொரு பாகத்‌ 
இற்கும்‌ அதன்வேலையையும்‌, வேண்டியதையும்‌ கொடுத்து, 
௮ தனால்‌ முழுமையில்‌ அதை ஓர்பாகமாக செய்கிறபடியினால்‌, 
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இரச தொடக்கங்கள்‌ மூலமாக உயிரானது மூழுவதிலு 
மிருந்து ஒவ்வொரு பாகத்திலு மிருக்கிறது. ஈுருவ்கச்சொல்‌ 
லில்‌, முழுமையான, பாகங்களிலிருந்து நிலைத்‌ திருக்றெது, 
பாகம்கள்‌ முழுவதிலுமிருந்து ஜீவித்து. அவ்வித 
அன்னியோன்னிய சம்பக்தமும்‌, அதனால்‌ ஐஃயெழும்‌ 
இருஃ்கிறதென்பது, சரீரத்திலுள்ள அநேக பொருள்வ 
ளால்‌ நிரூபிக்கப்படுகறது. அது ஒரு நகரத்திலும்‌, குடியரசு 
நாட்டிலும்‌, இராச்சியத்திலும்‌, இருப்பதுபோல்‌ இருக்கிறது. 
ஓர்‌ கூட்டத்தைச்சேர்ந்த ஜனங்கள்‌, பாகங்களாயிருக்கிற மனி 
தர்களிலிருந்து உண்டாகிறது, பாகங்கள்‌ அல்லது மனிதர்கள்‌ 
அந்த கூட்டத்து ஜனங்களிலிருந்து ஜீவிக்கிறார்கள்‌. எந்த 
உருவத்தையும்‌ உடைய ஓவ்வொரு பொருளோடும்‌, முக்கிய 
மாய்‌ மனிதனோடும்‌ விஷயம்‌ அம்மா இரியே கூட இருக்கிறது. 

808. 7. அன்பு இருக்கிறதுபோல, ஞானமும்‌ அப்படி யே 
யிருக்கிறது, ஆகையினால்‌ மனிதனும்‌, அப்படியே யிருக்கிறான்‌. 
ஏனென்றால்‌, சித்தம்‌ அன்பின்‌ ஆசயமாகவும்‌, புத்தி ஞானத்‌ 
தின்‌ அஆசயமாகவும்‌, மேல்‌ காண்பித்தபடி. இருப்பதினால்‌, சத்த 
மும்புத்தியும்‌ அன்பும்ஞானமுமிருப்பதுபோலஇருக்கன்றன) 
இர்தஇரண்டும்மனிதனையும்‌ அவன்‌ குணத்தையும்‌ உண்டாக்கு 
இன்றன. அன்பு பலவிதமா யிருக்கிறது ; பூமியின்பேரிலும்‌ 
சுவர்க்கல்களிலும்‌ இருக்கும்‌ மானிட. ஜாதியிலிருந்து விசத 
மாகிறபடி, அதன்‌ பேதங்கள்‌ நிர்ணயமில்லாமல்‌ பெரியதா 
யிருக்க அவ்வளவு கானாவிதங்களா யிருக்கின்றன; கொஞ்ச 
மாவது வித்தியாச மில்லாதபடி. ஒரேமா திரியிருக்கற ஒரு 
மனிதனும்‌ ஒரு தேவனும்கூட. இல்லை, பேதங்காட்டுகறது 
அன்பாயிருக்கிற து; ஏனென்றால்‌, ஒவ்வொரு மனிதனும்‌ ௮வ 
னிட சொத்தஅன்பாயிருக்கறான்‌. ஞானமானது பேதங்காட்டு: 
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இறது, நினைக்கப்படுற அ. அனால்‌ ஞானமானது, அன்பிலிருந்து 
வருறெறு. ௮.௮! அன்பின்‌ உருவம்‌; ஏனென்றால்‌, அன்பானது 
உயிரின்‌ சொருபமாயிருக்கறது; ஞானமானது ௮ந்த சொரூ 
பத்திலிருந்து வந்த உயிரின்‌ தடத்தமாயிருக்கிறது. உலகத்‌ 
இல்‌, புத்தியானது மனிதனை உண்டாக்குகிறதென்று நம்பப்‌ 
படுறது; அனால்‌, புத்திபானத சுவர்க்கத்‌ து வெளிச்சத்துக்கு, 
மேல்‌ காண்பித்தபடி, உயர்த்தப்பட்டு, இவ்விதமாக ஒரு மனி 
தன்‌ அறிவுள்ளவகை தோன்றலாமாகையால்‌, இது ஈம்பப்‌ 
படுற. ஒருமனிதனிட அன்போடு சேராத புத்தியின்‌ 
ஓர்‌ பாகம்‌ அவனுக்கு சேர்ந்திருப்பதாகவும்‌, இது இருப்பதா 
போல அவனிருக்கிறானென்றும்‌ தோன்றும்‌, ஆனால்‌ அது 
ஒரு தோற்றமாக யிருக்கிறது. வாழ்க்கையில்‌ தன்னிட ஆறி 
வையும்‌ ஞானத்தையும்‌ அ௮ரோபிக்க வேண்டுமென்கிற அன்‌ 
பிற்கு சேராமல்‌, தெரிக்து கொள்ளவும்‌, அறிவுள்ளவனாயிருக்க 
வும்‌,வேண்டுகிற அன்பிற்கு நிஜமாகச்‌ சேர்ந்த அவன்புத்தியின்‌ 
அ திகமானதொன்று இருக்கிறது. உலகத்தில்‌, இந்த மேல்‌ மிச்‌ 
௪ம்‌ காலக்கிரமத்தில்‌ பின்னுக்கு செல்லுகிறது அல்லது ஞாப 
கத்தின்‌ கடை எல்லையில்‌ விழுந்துவிட ஆயத்தமாய்‌ தாமதப்‌ 
படுகிறது; இந்தக்‌ காரணத்துக்காக, இறந்த பிறகு ௮௮ பிரிக்‌ 
கப்படுகிறது; ஆன்மாவிற்கு சொந்தமான அன்புடன்‌ ஓத்துக்‌ 
கொள்ளாதது எதுவும்‌ நிற்கிறதில்லை. அன்பானது மனிதனிட 
உயிரை உண்டாக்‌இ, அதினால்‌ மனிதனையே உண்டாக்குகிற 
படியினால்‌, சுவர்க்கத்திலுள்ள எல்லா கூட்டங்களும்‌, அந்த 
கூட்டங்களிலுள்ள எல்லா தேவர்களும்‌, அன்பிற்கு சேர்ந்த 
விருப்பங்களுக்குத்‌ தக்கபடி ஒழுங்குபடுத்தப்படுகிருர்கள்‌,) எந்த 
கூட்டமும்‌, ஒருகூட்டத்தின்‌ எந்த தேவனும்‌, அன்பிலிருந்து 
பிரிந்த புத்தியில்‌ எதற்கு தக்கபடியும்‌ இடம்‌ ஒழுங்குபடுத்‌ 
ட. 4 
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தப்படுகறதில்லை. அம்மாதிரியே கூட நரகங்களிலும்‌, அவை 
களின்‌ கூட்டங்களிலும்‌, சுவர்க்கத்‌து அன்புகளுக்கு எதிரி 
டையான அன்புகளுக்குத்‌ தக்கபடி, ஒழுங்குபடுத்தப்படு 
இர௫ர்கள்‌. இவைகளிலிருந்து ஒரு மனிதனிட ஞானமும்‌, 
மனிதனேகூட அவன்‌ அன்பு இருக்ெதுபோல்‌, இருக்கின்றன 
வென்று விசதமாகிறது. 

809. ஒரு மனிதனைைவன்‌ அவனிட பிரபல அன்பு 
இருக்றெது போல, இருக்கறானென்ற நிஜமாகவே ஓத்து 
கொள்ளப்படுகிறது; அப்படி யிருத்தலும்‌, மனதிலும்‌ குணத்‌ 
இலும்‌ மாத்திரமே, சரீரத்தில்‌ அப்படியில்லை; இவ்விதமாக 
முழுமையும்‌ அப்படி இல்லை. ஆனால்‌, தலை முதல்‌ பாதம்‌ 
வரையில்‌ அல்லது சிரசிலுள்ள தொடசக்கங்களிலிருந்து, 
சரீரத்திலுள்ள இறுதிப்‌ பொருள்கள்‌ வரையில்‌, ஒரு மனி 
தன்‌, தன்‌ அண்ட்‌ இருக்கிறது போல்‌ இருக்கிரானென்று, 
பரலோகத்தில்‌ ௮இக அனுபவத்‌ இலிருக்‌து, எனக்கு தெரியப்‌ 
படுத்தப்பட்டிருக்கறது.ஏனென்றால்‌ அந்த உலகத்தில்‌ உள்ள 
வர்களெல்லாம்‌, அவர்கள்‌ சொகச்தஅன்பின்‌ உருவங்களாயிருக்‌ 
இரர்கள்‌. தேவர்கள்‌ சுவர்க்கத்துக்கு அடுத்த அன்பின்‌ உருவங்‌ 
களாயிருக்கிறார்கள்‌, பேய்கள்‌ ஈரகத்துக்கு ஆடுத்த அன்பின்‌ 
உருவங்களாயிருக்கருர்கள்‌; பின்‌ கூறியவர்கள்‌ முகமும்‌ சரீர 
மும்‌ அவலட்சணமாயிருக்கன்‌ றன, ஆனால்‌ தேவர்கள்‌ முகழும்‌ 
சரீரமும்‌ இரண்டும்‌ அழகாயிருக்கன்றன. அவர்கள்‌ அன்பு 
தாக்கப்பட்டபோது, அவர்கள்‌ முகங்கள்‌ மாற்றப்படுகின்றன. 
2] குரூரமாய்‌ தாக்கப்பட்டால்‌, அவர்கள்‌ முழுமையும்‌ 
தோன்றாமல்‌ போய்விலேருர்கள்‌. இது அர்த உலகத்துக்கு 
இறப்பானது. அவர்கள்‌ சரீரம்‌ அவர்கள்‌ மனதுடன்‌ ஒன்று 


இறபடி.யினால்‌, அது நேரிடுகிறது. மேல்‌ சொன்னதிலிருந்து, 
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அதாவது, சரீரத்தின்‌ எல்லாப்‌ பொருள்களும்‌ இறுதியான 
வைகளென்ப லிருந்தும்‌, அதாவது அன்பினிடவும்‌ ஞானத்‌ 
'தினிடவும்‌ ஆசயங்களாயிருக்கற தொடக்கங்களிலிருக்து, கார்‌ 
களினால்‌ கெய்யப்பட்டவைக ளென்பதிலிருக்‌ தும்‌, காரணம்‌ 
தெளிவாயிருக்கறது ) தொடக்கங்கள்‌ அவ்விதமாயிருக்கும்‌ 
போது, இறஇயானவைகள்‌ வே விதமாயிருக்க முடியாது. 
ஆகையினால்‌, தொடக்கக்கள்‌ போகிற இடத்துக்கு, இறுதி 
யானவைகள்‌ தொடர்கின்றன ; அகத இரண்டையும்‌ பிரிக்க 
முடியாது. அதனால்தான்‌, கடவுளிடத்து மனதை உயர்த்து 
இறவன்‌, கடவுளிடத்து முழுமையும்‌ உயர்த்தப்படுகிறான்‌; 
நரகத்துக்கு மனதை கீழே தள்ளுகிறவன்‌, முழுமையும்‌ 
அஸ்கே. தள்ளப்பட ன்‌. ஆகையினால்‌, முழுமனிதும்‌? 
அவன்‌ உயிரின்‌ அன்புக்குத்த்படி, சுவர்க்கத்துக்காவது 
நரகத்துக்காவது போஇஞுன்‌. கடவுள்‌ மனிதனானபடியினால்‌, 
தேவதாசம்பந்தமான ஞானமானது ஒரு மனிசனிட மனது, 
ஒரூ மனிதனென்றும்‌, உணர்ந்து செயல்படுகிற சரீசமானத, 
மன இன்‌. புறம்பானதென்றும்‌, இல்விகமாக, அவைகள்‌ இச 
ண்டல்லாமல்‌, ஒன்றென்றும்‌ சொல்லுகிறது. 

870, மணிதனிலிருக்கும்‌ அவயவங்களிடவும்‌, அங்கங்‌ 
களிடவும்‌, அந்திரிகங்களிடவும்‌ உருவங்களே, நெசவு விஷ 
யத்தில்‌, மூளைகளில்‌ அவைகளின்‌ தொடக்கங்களிலிருக்து, 
உண்டாகிற 'நார்களிலிருந்து வருகின்றன வென்பதைகவனிக்க 
வேண்டியது ; ஆனால்‌ பூமிகளிலும்‌, பூமிகளிலிருந்‌து காற்றி 
அம்‌, (300௨) எனும்‌ காற்றிலும்‌ இருக்கப்பட்ட பதார்த்தம்‌. 
களாலும்‌ ஜடப்பொருள்களாலும்‌, அவைகள்‌ ஸ்தாபிக்கப்படு 
இன்றன. இது இரத்தத்தின்‌ மூலமாய்செய்யப்படுகிறது.. கை 
யினால்‌ சரீரத்திலுள்ள எல்லா பொருள்களும்‌ தங்கள்‌ நிருமா 
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ணத்தில்‌ நிலைநிற்கவும்‌, அதனால்‌, தங்கள்‌ கொழில்களில்‌ மாரு 
இருக்கவும்‌, மனிகனானைவன்‌ ஸ்தூல அகாரத் கால்‌ போஷிக்கர்‌ 
பட்டு, இடைவிடாமல்‌ புதுப்பிக்கப்படவேண்டும்‌. 

சித்தத்திற்கு இருதயத்தோடூம்‌, புத்திக்கு சுவாசாசயங்க 
ளோடூம்‌, ஒரு அன்னுவயமிருக்கிறது. 

871. இது பின்வரும்‌ வரிசையில்‌ நிச்சயப்படுத்தப்‌: 
படும்‌. 1. மனதைச்‌ சேர்ந்த எல்லா பொருள்களும்‌, புத்திக்‌ 
கும்‌ இத்தத்துக்கும்‌, சரீரத்தைச்‌ சேர்ந்த எல்லா பொருள்களும்‌ 
இருதயத்துக்கும்‌ சுவாசாசயங்களுக்கும்‌, சம்பந்தப்பட்டிருக்‌ 
இன்றன. 11]. இருதயத்தோடும்‌ சுவாசாசயங்களோடும்‌, சத்‌ 
தத்தினிடவும்‌ புத்தியினிடவும்‌ ஒரு அன்னுவயமிருக்கெறு, 
ஆகையினால்‌, சரீரத்துக்குச்‌ சேர்ந்த எல்லாபொருள்களோடும்‌, 
மனதுக்குச்‌ சேர்ந்த எல்லாபொருள்களின்‌ ஒரு ௮ன்னுவயமு. 
மிருக்கெது. 111, சித்தமானது இருதயத்தோடு அ௮ன்னுவயப்‌ 
“படுறது. 177. புத்தியானது சுவாசாசயங்களோடு அன்னு 
வயப்படுறெ.து. 4. சித்தத்தைப்பற்றியும்‌ புத்தியைப்‌ பற்றி 
யும்‌, ஆகையினால்‌, அன்பைப்‌ பற்றியும்‌ ஞானத்தைப்‌ பற்றி 
யும்‌ கூட ௮0கேக இரகசியங்கள்‌, இந்த அன்னுவயத்தின்‌ மூல 
மாகக்‌ கண்டுபிடிக்கப்படலாம்‌. 7]. மனிதனிட மனது ௮வ 
னிட பிராணனாயிருக்கிறது, பிராணனைது மனிதனாயிருக்‌ 
இறது, சரீரமானது, மனது அல்லது பிராணன்‌ அதன்‌ மேல 
மாய்‌ அதன்‌ உலகத்தில்‌ உணர்ந்து செயல்படுகிற புறம்பான 
தாயிருக்கெது. 7711. மனிதனிட இருதயத்தோடும்‌ சுவா 
சாசயங்களோடும்‌ அவனிட இத்தமும்‌ புத்தியும்‌ அன்னுவயப்‌ 
படுவதின்‌ மூலமாய்‌ மனிதனிட பிராணன்‌ சரீரத்தோடு ஐக்யே 
முண்டாகறெது, அப்படி அன்னுவயப்படாவிட்டால்‌ பிரிதல்‌ 
'நேரிடுெ.து. னு 
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879... மனதைச்‌ சேர்ந்த எல்லா போருள்களும்‌, சித்‌ 
குத்துக்கும்‌ புத்திக்கும்‌, சரீரத்தைச்‌ சேர்ந்த எல்லா போருள்‌ 
களும்‌, இருதயத்துக்கும்‌ சுவாசாசயங்களுக்கும்‌,சம்பந்தப்பட்டி 
ருக்கின்றன. தங்களிட சம்பூரணத்தில்‌ ஒரு மனிதனை இயக்‌ 
குற எல்லா பொருள்களையும்‌, அவன்‌ நினைக்கிற எல்லா 
பொருள்களையும்‌, இவ்விதமாக ௮வனிட பட்சத்துக்கும்‌ இந்‌ 
,தனைக்கும்‌ சேர்ந்த எல்லா பொருள்களையும்‌ தழுவுகற சித்தத்‌ 
தையும்‌ புத்தியையும்‌ கவிர, மனது என்பதனால்‌ வேறொன்றும்‌ 
அர்த்தம்‌ கொள்ளப்படுகறஇல்லை. ஒரு மனிதனை மாறுதல்‌ 
'செய்றெ பொருள்கள்‌ அவனிட இத்தத்திற்கும்‌, ஒரு மனிதன்‌ 
கஇினைப்பவைகள்‌ அவனிட புத்திக்கும்‌ சேர்க்திருக்கின்‌ றன- 
அவன்‌ புத்‌இயிலிருர்‌.து நினைக்றெபடியினால்‌, ஒரு மனிதனிட 
இந்தனையானது அவன்‌ புத்திக்கு முழுமையும்‌ சேர்ந்‌ இருக்கின்‌ 
ஐது என்று நன்றாய்‌ தெரிந்திருக்கிறது ; ஆனல்‌, ஒரு மனி 
.தனிட பட்சங்களெல்லாம்‌ அவனிட இத்தத்திற்கு சேர்ந்‌ திருக்‌ 
இறதென்று, அவ்வளவு ஈன்றாய்‌ தெரிந்திருக்கப்படவில்லை. ஒரு 

“மனிதன்‌ நினைக்கும்போது, ௮வன்‌ பட்சத்தை கவனிக்காமல்‌, 
அவன்‌ நினைப்பதை மாத்திரம்‌ கவனிக்கிறானென்ப௮ு, இது 
ஏன்‌ தெரியாமலிருஃஇறெது என்பதற்கு காரணமாயிருக்கிறது. 
ஆனபடியினால்‌, பட்சமானது இந்தனைவிஷபத்தில்‌,பேச்சில்‌ சப்‌ 
தத்தைப்போலிருந்தாலும்‌, ஒரு மனிதன்‌ பேசுவதைக்‌ கேட்‌ 
கும்போது, அவன்‌ சப்தத்தை கவனிக்காமல்‌ பேச்சையே கவ 
னிக்னொன்‌. ஆகையினால்‌, பேசுபவனிட. பட்சமானது சப்தத்‌ 
லிருந்தும்‌, அவனிட இந்தனையான அ பேச்சிலிருந்தும்‌ தெரி 
நீதுகொள்ளப்படுகிறது. மேல்‌ காண்பித்தபடி. எல்லா பட்சமும்‌ 
அன்புக்குச்‌ சேர்ந்திருக்கெறபடியினாலும்‌, சித்தமானது அன்‌ 
ரின்‌ ஆசயமாயிருப்பதாலும்‌, பட்சமானது இத்தத்திற்குச்‌ 
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சேர்ர்திருக்கறது. பட்சமானது இித்தத்திற்கு சேர்ந்ததென்று 
தெரியாதவன்‌, பட்சத்தை புத்தியென்று தடுமாறகிறான்‌. இந்த 
னையோடு, அ.துஒன்‌ ௮ என்று அவன்‌ சொல்லுகிறான்‌. ஆயி னும்‌, 
ஒன்றாக அவைகள்‌ செயல்பட்டாலும்‌, அவைகள்‌ ஒன்றல்ல. 
நான்‌ அதை செய்ய இச்சிக்கறேன்‌'' என்று அர்த்தம்‌ கொள்‌ 
ளும்‌, கான்‌ இசைர்செய்வேன்‌ என்று நினைக்‌கறேன்‌'' என்னு 
சொல்லும்‌ சாதாரண வாக்கால்‌, இரண்டையும்‌ குறித்த தடு 
மாற்றம்‌ விசதமாகற.து. ஆனால்‌, ௮வைகள்‌ இரண்டென்பது, 
நான்‌ இதைப்பற்றி நினைக்கிறேன்‌ '' என்று சொல்லும்‌ சாதா 
ரணவாக்கால்கூட விசதமாஇறது. முன்சொல்லியபடி, ஒருவன்‌ 
்‌ ஒருபொருளைப்பற்றி நினைக்கும்போது, பேச்சில்‌ சப்தம்‌ இருப்‌ 
பதுபோல்‌,இத்தத்தின்‌ பட்சம்‌,பு.த்தியின்‌ சிந்‌ தனையிலிருக்கிற ௪. 
சரீரத்தின்‌ எல்லா பொருள்களும்‌, இருதயத்துடனும்‌ சுவச£ 
'சயங்களோடும்‌ சம்பந்தப்பட்டி ருகறதென்பது தெரிந்த விஷ. 
யம்‌ $ ஆனால்‌ இத்தத்தோடும்‌ புத்தியினோடும்‌, இருதயத்தினிட 
வும்‌ சுவாசாசயங்களிடவும்‌, ஒரு அன்னுவயமிருக்கிறதென்‌ 
பது தெரியப்படாமல்‌ இருக்கெ.து. ஆகையினால்‌ இந்த விஷய 
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மான பின்வருவதில்‌ பேசப்ப 

878. இத்தமும்‌ புத்திபும்‌, அன்பினிடவும்‌ தாதன்‌ 
டவும்‌ ஆசயங்களாயிருப்பதால்‌, இக்த இரண்டும்‌, அங்கங்கள்‌ 
சேர்ந்து உண்டான உருவங்கள்‌ அல்ல மிகவும்‌ சுத்தமான 
பொருள்களிலிருக்து, அங்க கிரமத்தோடு உருவாக்கப்பட்ட, 
உருவங்களாயிருக்கன்‌ றன. ஏனென்றால்‌, அவைகள்‌ ஆசயக்‌ 
களாயிருக்க, அவ்விதமாயிருக்கவேண்டும்‌. இந்த விஷபத்திற்கு, 
அவைகளின்‌ அவயவ அமைப்பு கண்ணுக்கு தெரி௫றதில்லைஎன்‌ 
பது அகேஷேபனையாகாது; ஏனென்றால்‌, பூதக்கண்ணாடியின்‌ 
உதவியால்‌ கூட அது கண்ணால்‌ பார்க்கமுடியாது. உதவியில்‌ 
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லாத கண்ணின்‌ மூலமாய்‌ பார்க்கமுடியாத இறு பூச்சிகள்கூட 
இருகின்றன; என்றாலும்‌ அவைகள்‌ உணர்க்து, நடந்து, பறக்‌ 
இறபடி.யினால்‌, அவைகளுக்கு சேதனாகிலையங்களும்‌, அசைக்கும்‌ 
அங்கங்களுமிருக்கன்றன. அவைகளுக்கு மூளைகளும்‌, இருதய 
ங்களும்‌,சுவாசாசயக்குழாய்களும்‌, ஆர்திரிகங்களும்‌, இருக்கின்‌ 
றனவென்பது, அவைகளின்‌ சரீரத்தை சரீரசாஸ்‌இரபடி. ஜாக்‌ 
இறெதையாய்‌ பரிசோ இத்தவர்களால்‌ வெளிப்படுத்தப்பட்டிருக்‌ 
இறனு. இந்த இறுபூச்சிகள்‌ கண்ணுக்கு தெரியாமலிருக்கிறபடி. 
யினைம்‌, அவைகளின்‌ ஆந்திரிகங்கள்‌ இன்னும்‌௮இகமாய்‌ அப்‌ 
படியேயிருப்பதனாலும்‌, அவைகள்‌ ஒவ்வொரு பாகத்திலும்‌ உரு 
வாக்கப்பட்டிருஃறெதென்பது நிராகரிக்கப்‌ படாததினாலும்‌, 
அன்பினிடவும்‌ ஞானத்தினிடம்‌ இரண்டு அசயங்களுமாகிய 
இத்தமும்‌ புத்தியும்‌, அங்கங்கள்‌ சேர்ந்து உண்டான உருவங்‌ 
கள்‌ அல்லவென்று எப்படி. சொல்ல முடியும்‌ £ ஆண்டவரிட 
மிருந்து வந்த உயிராயிருக்கிற அன்பும்‌ ஞானமும்‌, ஒரு 
பொருளாயிராததின்‌ பேரிலும்‌ அல்லது உண்மையால்‌ நிலைத்‌ 
இராத ஏதோ ஒன்றின்‌ பேரிலும்‌ எப்படி சேட்டிக்கும்‌? 
வேறு! எந்த விதத்தில்‌ இந்தனையானது ஒன்றில்‌ நிலைகொள்‌ 
ளும்‌, ஒன்றிலும்‌ தங்காத இிந்தனையிலிருந்து. எவனாவது 
எப்படி. பேசக்கூடும்‌? சிந்தனை இருக்கப்பட்ட மூளையானது 
பூரணமாகவும்‌, முழுமையும்‌ உருவாக்கப்பட்டு மில்லையா? 
அதற்குள்ளிருக்கும்‌ அங்க சம்பந்தமான உருவங்கள்‌ வெறும்‌ 
கண்ணுக்கு கூடதோன்றுகின்றன, புத்தியினிடவும்‌ இத்தத்‌ 
இனிடவும்‌ ஆசயங்கள்‌ சிறிய கோளம்போன்ற . பொருள்கள்‌ 
காணப்படுகிற புறணிக்குறிய பொருளில்‌ அவைகளின்‌ 
தொடக்கங்களில்‌ காணப்படுலன்றன. அந்த விஷயத்தைப்‌ 


பற்றி மேலே (பிரிவு 866) பார்க்கவும்‌, சூனியத்தை அனு 
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சரித்த ஓர்‌ அபிப்பிராயத்தைக்கொண்டு, இவைகளைப்பற்றி 
நினைக்காதபடி. கான்‌ உங்களை கேட்டுக்கொள்ளு?3றன்‌. சூனி 
யம்‌ என்பது இல்பொருள்‌, இப்பொருளில்‌ ஒன்றும்‌ நடக்றெ 
தில்லை, இல்பொருளிலிருக்து எதுவும்‌ உண்டாைதில்லை: 
சூனியத்தைப்பற்‌ றிய அபிப்பிராயத்தைக்‌ கு றித்து மேலே 
பிரிவு 82ஐ பார்க்கவும்‌ 

974. 17]. இருதயத்தோடூம்‌ சுவாசாசயங்களோடூம்‌, சித்‌ 
தத்தினிடவும்‌ புத்திமீனிடவும்‌ ஒரு அன்னுவய மிருக்கிறது9 
அதிலிருந்து சரீரத்தின்‌ எல்லாப்‌ போருள்களோடம்‌, மனதின்‌ 
எல்லா போருள்களிட ஒரு அன்னுவய மிருக்கிறது. 

சூக்குமமானது என்ன வென்றும்‌, அதற்கும்‌ ஸ்தூல 
மானதுக்கும்‌ உள்ள வித்தியாசம்‌ என்ன வென்றும்‌ தெரிச்‌ 
திருக்காதபடி.யினால்‌, இது புதிதாயிருக்றெது, மேலும்‌ இது 
வரையில்‌ தெரியாமலு மிருக்தெது; ஆகையினால்‌, அன்னுவய 
மென்பது என்ன வென்றும்‌ தெரிந்து கொள்ளப்படாம 
லிருக்திருக்கற.து. ஏனென்றால்‌, ஸ்தூல பொருள்களோடு 
சூட்சுமப்‌ பொருளின்‌ ஒரு அன்னுவய மிருக்கஇற து? இதின்‌ 
மூலமாய்‌, இந்த இரண்டுக்கும்‌ சேர்க்கை உண்டாக்கப்படுகிறது. 
ஆனால்‌, சூக்குமமான து என்னவென்றும்‌, ஸ்‌ தாலமானதோடு, 
அதன்‌ அன்னுவயம்‌ என்னவென்றும்‌, ஆதலால்‌, அன்னு 
வயம்‌ என்ன வென்றும்‌ இதுவரையில்‌ தெரியாமலிருந்‌ 
தாலும்‌, இரண்டும்‌ தெரிந்திரு£கப்‌படலாம்‌. பட்சமும்‌ 
இந்தனையும்‌ சூக்குமமென்றும்‌, ஆகையினால்‌ பட்சத்தினி 
வும்‌ சிர்தனையினிடவும்‌, எல்லா பொருள்களும்‌ சூக்ஞும 
மென்று யாருக்குத்‌ தெரியாது ? சலனமும்‌ பேச்சும்‌ ஸ்தால 
மென்றும்‌, ஆகையினால்‌ சலனத்தினிடவும்‌ 'பேச்சினிடவும்‌ 
எல்லா பொருள்களும்‌ ஸ்தூலமென்று யாருக்குத்‌ தெரி 
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யாது ? சூக்குமமாயிருக்கிற பட்சமும்‌ இந்தனையும்‌, மனிதனை 
செயல்படவும்‌, பேசவும்‌,செய்கிறதென்று யாருக்கு தெரியா௪? 
இச்சத காரணங்களால்‌, ஸ்தூலமான பொருள்களோடு சூக்கும 
பொருள்களின்‌ ௮ன்னுவயம்‌ என்னவென்று யார்‌ அறிந்து 
கொள்ளக்‌ கூடாது ? சந்தனையானது நாக்கை பேசவும்‌, பட்‌ 
சமும்‌ இந்தனையும்‌ சேர்ந்து சரீரத்தை சலனமடையவும்‌ செய்‌ 
இறதில்லையா ? இங்கே இசண்டு பிரத்தியேகமான பொருள்‌ 
கள்‌ இருக்கின்றன. கான்‌ நினைத்து, பேசாமலிருக்கக்கூடும்‌, 
நான்‌ இச்சத்து, செயல்படாமலிருக்கக்கூடும்‌. சரீரமானறு 
நினைக்கெதஇல்லை என்றும்‌, இச்சக்கறதில்லை யென்றும்‌, ஆனால்‌ 
இந்தனையானத பேச்லும்‌, சித்தமானது செயலிலும்‌ விழு 
இறெதென்று தெரிந்திருக்கிறது. பட்சமானது முகத்தில்‌ பிர 
கா௫ித்து, அங்கே ௮தன்‌ ஒரு அடையாளத்தைக்‌ காட்டுகிற 
'தல்லையா ? இது எல்லாருக்கும்‌ தெரியும்‌. பட்சமானது சுய 
மாய்ப்‌ பார்த்தால்‌, சூக்குமமானதல்லவா, முகரூபங்கள்‌, என்று 
சொல்லப்பட்ட முகத்தின்‌ மாறுதல்கள்‌ ஸ்‌.தால மானதல்லவா? 
இதிலிருந்து, ஒரு அன்னுவயமிருக்கிறதென்றும்‌, அதனால்‌, 
சரீரத்தின்‌ எல்லா பொருள்களோடும்‌ மனதிட எல்லா 
பொருள்களின்‌ ஒரு அ௮ன்னுவய மிருக்கிறதென்று யார்‌ இர்‌ 
மானிக்க மாட்டார்கள்‌ £ மனதைச்‌ சேர்ந்த எல்லா பொருள்‌ 
களும்‌, பட்சத்துக்கும்‌ இந்தனைக்கும்‌ அல்லது அதேவாகிற, இத்‌ 
தத்துக்கும்‌ புத்திக்கும்‌, சரீரத்தின்‌ எல்லா பொருள்களும்‌, 
இருதயத்துக்கும்‌ சுவாசா௫பங்களுக்கும்‌ சம்பந்தப்பட்டிருப்‌ 
பதினல்‌, இருதயத்துடன்‌ இத்தத்தினிடவும்‌, சுவாசாசயங்க 
ளோடு புத்தியினிடவும்‌, ஒரு அன்னுவய மிருக்கிறதென்று 
'தர்மானித்திருக்கலாம்‌. ஸ்‌.தூலமானதைத்‌ தவிர மனிதனான 
வன்‌ வேறொன்றையும்‌ ஒத்துக்கொள்ளாதபடி, அவ்வளவு 
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புறம்பானவை விட்டபடியினால்‌, இவ்வித விஷயங்கள்‌ 
தெரிக்துக்கொள்ளக்‌ கூடுமாயினும்‌, அவைகள்‌ தெரிந்து கொள்‌ 
ளப்படாம லிருக்றெது. அவனிட சிந்தனைகளை, ஸ்தூலமான 
தற்கு மேல்‌, ஸ்தாலமானகிற்கு வேரான சூக்குமமான ஒன்‌ 
அக்கு உயர்த்த, அவனுக்கு உபாதி உண்டாகிற வரையில்‌, 
இன ௮வனிட அன்பின்‌ பிரியமான வஸ்‌அவாயிருந்தது; அகை 
யினால்‌, அவனிட புத்தியின்‌ பிரியமான வஸ்துவாயிருந்தது. 
ஆகையால்‌, ௮வனிட ஸ்தூல அன்பினிடவும்‌, அதன்‌ இன்பத்‌ 
இனிடவும்‌ விஷயத்தில்‌, சூக்குமமானது ௮இக சுத்தமான 
ஸ்தூலமானதென்றும்‌, அன்னுவயமென்பது தொடர்ச்சியாய்‌ 
பாயப்பட்ட எதோ ஒரு பொருளென்றும்‌ மாத்திரம்‌ அவன்‌ 
நினைக்கக்கூடும்‌. உண்மையில்‌, கேவலம்‌ ஸ்தூலமான மணி 
தன்‌, ஸ்தூலமான திலிருந்து, வேறான எந்த பொருளைப்பற்றி 
யும்‌ நினைக்க முடியாது $ அப்பேர்பட்ட பொருள்‌ அவனுக்கு 
இல்பொருளாகும்‌. அவர்கள்‌ சொல்லுகிறபடி, அவைகள்‌ 
புத்திக்கு எட்டாதபடியினால்‌, சபைகளும்‌ சில தலைவர்களும்‌ 
தீர்மானித்த பரமார்த்தமான வேதசாஸ்திர விஷயங்கள்‌ 
குருட்டுத்தனமாய்‌ ஈம்பப்படவேண்டுமென்று! எல்லா இறிஸ்‌ 
அவ தேசங்களில்‌ பரவி இருக்கும்‌ கோட்பாட்டினால்‌, சமயத்‌ 
தைச்‌ சேர்ந்த எல்லா விஷபங்களும்‌, எல்லா பரமார்த்த விஷ 
யங்களும்‌, மனிதனிட பார்வையிலிருந்து நீக்சப்பட்டதென்‌ 
பது, இவைகளெல்லாம்‌, இதுவரையில்‌ ஏன்‌ முதலில்‌ பார்க்கப்‌ 
பட்டு, அறிந்து கொள்ளப்படவில்லை என்பதற்கு வேறு காரண 
மாயிருக்கறது. அதலால்‌, கண்ணின்‌ அருகே பறந்து, தன்‌ 
னிட அழகான றருகளால்‌, அதன்‌ கண்மணியை தொட்டு, 
பார்க்கப்பட விரும்புகிற சுவர்க்க லோகத்து பட்சியைப்போல்‌. 


இருந்த அதாலும்‌, பரமார்க்தமானதூ கண்பார்வைக்கு எட்‌. 


பசு 619 


டாத ஒரு (1508) என்னும்‌ சூக்கும ஆகாயத்தில்‌ காற்றுக்கு 
மேல்‌ பறக்கும்‌ பறவையைப்போலிருப்பதாக, சிலர்‌ நினைத்தார்‌ 
கள்‌. கண்பார்வை என்பதால்‌, ஞானப்பார்வை என்று அர்த்தம்‌ 
கொள்ளப்படுறெது. 

875. இருதயத்தோடும்‌ சவாசாசயங்களோடும்‌, சித்தத்‌ 
'இனிடவும்‌, புத்தியினிடவும்‌ ௮ன்னுவயமானது கேவலமான 
ஒரு பிரதிக்ஞையாக அல்லது அறிவினால்‌ மட்டும்‌, ரூபகாரம்‌ 
செய்யப்பட முடியாது, அனால்‌ காரியப்பாடுகளால்‌ ரூபகாரம்‌ 
செய்யலாம்‌, நிஜமாகவே, அறிவினால்‌ ௮ நியக்கூடிய பொருள்‌ 
களின்‌ காரணங்களுக்கு அதே வாக்கியத்தை ஆரோபிக்கலாம்‌, 
ஆனால்‌ பலன்கள்‌ மூலமாய்த்‌ தவிர தெளிவாய்‌ அப்படி. சொல்ல 
முடியாது; ஏனென்றால்‌, காசணங்கள்‌ காரியல்களிலிருந்து 
கொண்டு, அவைகளின்‌ கூரலமாய்‌ தாக்களே தோற்றமுள்ளதா 
இன்றன. இது சம்பவிக்றெ வரையில்‌, மனதானது காரணம்‌: 
களைக்குறித்து நம்பிக்கை அடைஇறதில்லை. மேற்கூறிய அன்னு: 
வலயத்தின்‌ பலன்கள்‌, பின்வரும்‌ பக்கங்களில்‌ சொல்லப்படும்‌, 
ஆனால்‌, இங்கு அன்னுவயத்தைப்பற்றி நினைக்கப்பட்ட எவ 
னும்‌, ஆன்மாவைச்குறித்த கற்பனைகளிலிருந்து வந்த அபிப்‌ 
பிராயங்களில்‌ விழாதபடி, முன்பிரிவில்‌ சொல்லிய பிரதிஞ்‌ 
ஞைகளையும்‌, 808, 504 பிரிவுகளில்‌ சொல்லியதையும்‌ கூட 
முதலில்‌ ஜாக்செதையாய்வாசி்கட்டும்‌. அன்பும்‌ ஞானமும்‌,அதி 
லிருந்து சித்தமும்‌ புத்தியும்‌, மனிதனிட உயிரையே உண்டாக்‌ 
குகின்றன. மனிதனிடஉயிரானது தோடக்கங்களில்‌ மூளைகளி 
லும்‌, இறுதிகளில்‌ சரீரத்திலுமிருக்கிற து(பிரிவு 809). தோடக்கங்‌ 
களில்‌ உயிரிருக்கிறதுபோல்‌, அது முழுவதிலும்‌, எவ்வோருபாகத்‌ 
திலுமிருக்கிறது (பிரிவு 806). இந்ததோடக்கங்கள்‌ மூலமாய்‌ உயி 
ரானது, ஒவ்வோரு பாகத்திலுமிருந்து முழுவதிலுமிருக்கிறது, 
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.முழுவதிலுமிருந்து ஒவ்வோரு பாகத்திலுமிருக்கிறது (பி. 867). 
அன்பு இருக்கிறது போால,ஞானமுமிருக்கிறது, ஆகையினால்‌ மனி 
_தனும்‌ அப்படியே யிருக்கிறான்‌ (பிரிவு. 808). 

816. இங்கே ரூபசாரம்‌ செய்யும்‌ பொருட்டு இருதயத்‌ 
தோடும்‌ சுவாசங்களோடும்‌, சஇத்தத்தினிடவும்‌ புத்தியினிடவும்‌ 
அன்னுவயத்தின்‌ தோற்றம்‌ சுவர்க்கத்து தேவர்களுக்குள்‌ 
பார்க்கப்பட்டபடி. எடுத்து சொல்ல, உத்திரவு கொடுக்கப்பட்‌ 
டிருக்கிறது, எந்தவார்‌த்தைகளும்‌ வெளிப்படுத்தமுடியாத ஒரு 
ஆச்சரியமான சக்கர வடிவமுள்ள பெயர்ச்சியால்‌, ஒவ்வொன்‌ 
நின்‌ உள்ளானவைகளோடு, இருதயத்‌ இனிடவும்‌ சுவாசாசயங்க 
ளிடவும்‌ ஓர்‌ ஒப்பனை உண்டாக்கப்பட்டது; பிறகு,சுவர்க்கத்து 
உட்பெருக்கை அவர்கள்‌ தொடர்ந்தார்கள்‌; எனென்ஞுல்‌,சுவர்‌ 
க்கமானது, ஆண்டவரிடமிருந்துவரும்‌,அன்பினிடவும்‌ ஞானத்‌ 
,தினிடவும்‌ பெருக்கினால்‌, அவ்விதஉருவங்களுக்குள்ளேதள்ளிக்‌ 
கொண்டுபோகிறது. அவ்விதமாக இருகயத்தினிடவும்‌ சுவாசா 
சயங்களிடவும்‌ சேர்க்கையையும்‌, அதனுடன்‌ இத்தத்தின்‌ ௮ன்‌ 
பினோடும்‌, புத்தியின்‌ ஞானத்தோடும்‌, அவைகளின்‌ அன்னு 
வயத்தையும்‌, காண்பித்தார்கள்‌. இரந்த அன்னுவயத்தையும்‌ 
சேர்க்கையையும்‌ சுவர்க்கத்து) விவாகமென்று அவர்கள்‌ சொன்‌ 
னார்கள்‌. முழுசரீரத்திலும்‌, அதன்‌ பற்பல ௮வயவங்களிலும்‌, 
அங்கள்களிலும்‌, அக்இரிகங்களிலும்‌, அங்கே இருதகயத்திலும்‌ 
சுவாசாசயங்களிலும்‌ காண்பிக்கப்பட்டவைகள்போல்‌, அதே 
நிலைமைகள்‌ சம்பவிக்‌ இன்றன வென்றும்‌, இருதயமும்‌ சுவாசா 
சயங்களும்‌ செயல்படாதபோ தும்‌, ஒல்வொன்றும்‌ அகன்‌ 
'தொழில்களை செய்யாதபோதும்‌, கன்னிஷ்டமான உயிரின்‌ 
எந்த சலனமும்‌ கிடையாகென்றும்‌,எந்த புத்தியுள்ள தொடக்‌ 
கத்திலிருக்தும்‌, உயிரின்‌ உணர்ச்சி கிடையாகென்றும்‌ அவர்‌ 
கள்‌ சொன்னார்கள்‌. 
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877. இத்தத்அடனும்‌ புத்தியுடனும்‌, இருதபத்தினிட 
வும்‌ சுவாசாசயங்களிடவும்‌ அன்னுவயம்‌, இப்பொழுறு பின்‌ 
வருவதில்‌ சொல்லப்பவெதா லும்‌, சரீரத்தின்‌ முழுமையின்‌ 
அவபங்களினிடவும்‌, ஞானேச்திரியக்‌ தளினிடவும்‌, ஆந்திரிகங்‌ 
களினிடவும்‌ எல்லாபொருள்களின்‌ அன்னுவபமும்‌, இந்தஅன்‌ 
னுவயத்தின்பேரில்‌ ஸ்‌ தாபிக்கப்பட்டிருக்கிறதாலும்‌, சூக்கும 
பொருள்களோடு, ஸ்தூல பொருள்களிள்‌ அன்னுவயம்‌ இத 
வரையில்‌ தெரியாஇருந்தும்‌, ஒன்று சுவர்க்கத்தையும்‌ நரகத்‌ 
தையும்‌ குறித்து சொல்லுறெதும்‌, மற்றதாகய தேய்வலோக 
இரகசியம்‌, ஆதியாகமத்திலும்‌, யாத்திராகமத்திலும்‌ வேதத்‌ 
தின்‌ ஞானார்த்தத்தை குறித்து சொல்லுறெது மாகிப இரண்டு 
நூல்களில்‌ விஸ்தாரமாய்‌ சொல்லப்பட்டிருப்பதாலும்‌, இநத 
இரண்டு நூல்களிலும்‌ அன்னுவயத்தைப்பற்றி எழுதப்பட்டு. 
காண்பிக்கப்பட்டதை நான்‌ இங்கே வெளிப்படுத்துகிேன்‌. 
சுவர்க்கமும்‌ நரகமும்‌ எனும்‌ நாலில்‌, மனிதனிட. எல்லா 
பொருள்களோடும்‌, சுவர்க்கத்தின்‌ எல்லா பொருள்களின்‌ 
அன்னுவயம்‌, பிரிவுகள்‌ 87 முதல்‌ 109 வரையில்‌. பூமியின்‌ 
பேரில்‌ உள்ள எல்லா பொருள்களோூம்‌, சுவர்க்கத்தின்‌ 
எல்லா பொருள்களின்‌ அன்னுவயம்‌, பிரிவுகள்‌ 108 முதல்‌ 
115 வரையில்‌ ஆதியாகமத்திலும்‌ யாத்திராகமத்திலும்‌ வேதத்‌ 
இன்‌ ஞானார்த்தத்தைக்‌ குறித்த .நாலாய தேய்வலோக இரக 
தியம்‌ எனும்‌ நாலில்‌. மனதின்‌ பட்சங்களோடு முகத்தினிட 
வும்‌ ஆதன்‌ சாயல்களிடவும்‌ அன்னுவயம்‌, பிரிவுகள்‌ 1908, 
9088, 9989, 8081, 4706, 4797, 4800, 5105, 5168, 
5695, 9806. புத்தி சம்பந்தமான பொருள்களோடும்‌, தன்‌ 
னிஷ்டமாய்‌ நடக்கும்‌ பொருள்களோடும்‌, சரீ ரத்‌ தினிடவும்‌, 
அதன்‌ சைகைகளினிடவும்‌, செயல்களிடவும்‌, அன்‌ னுவயம்‌ 


962 பதி பசு பாச விளக்கம்‌ 

பிரிவுகள்‌ 2986, 8652, 4215. பொ.துவாக இந்திரீயங்களின்‌ 
அன்னுவயம்‌, பிரிவுகள்‌ 481.8 முதல்‌ 4880 வரையில்‌. கண்களி 
டவும்‌ அவைகளின்‌ பார்வைகளிடவும்‌ அ௮ன்னுவயம்‌, பிரிவுகள்‌ 
4408 முதல்‌ 4420 வரையில்‌. நாதித்துவாரங்களிடவும்‌ நாற்‌ 
றங்களிடவும்‌ அன்னுவயம்‌, பிரிவுகள்‌ 4024 முதல்‌ 4084 
வரையில்‌ காதுகளிடவும்‌ கேட்கையினிடவும்‌ அன்னுவயம்‌, 
பிரிவுகள்‌ 4652 முதல்‌ 4060 வரையில்‌. நாவினிடவும்‌ சுவை 
யினிடவும்‌ அன்னுவயம்‌, பிரிவுகள்‌ 4791. முகல்‌ 4809 வரை 
யில்‌. கைகளிடவும்‌, புயல்களிடவும்‌, தோள்களிடவும்‌, பாதங்‌ 
களிடவும்‌ ௮அனனுவயம்‌, பிரிவுகள்‌ 4981 முதல்‌ 4998 வரை 
யில்‌. அறைகளிடவும்‌, ஜனிப்பிக்கிற அங்கங்களிடவும்‌ அன்‌ 
னுவயம்‌, பிரிவுகள்‌ 5050 முதல்‌ 5002 வரையில்‌. சரீரத்தின்‌ 
உள்ளான ஆந்திரிகங்களிடவும்‌, முக்கியமாய்‌, அன்ஞசையத்தி 
னிடவும்‌, மநு என்கிற கோளத்தினிடவும்‌, ௮ன்னரசசத்‌ 
இனிட குழாய்களிடவும்‌, ஆசயங்களிடவும்‌, 1௮௦462] என்பதி 
னிடவும்ஹ$ுகுர என்பதினிடவும்‌ அன்னுவயம்‌, பிரிவுகள்‌ 
5171 முதல்‌ 51.81 வரையிலும்‌, 9189லும்‌. மண்ணிரலின்‌ 
அன்னுவயம்‌, பிரிவு 9098. வயிற்றின்‌ உள்ளிருக்கும்‌ ஜவ்வு 
களிடவும்‌, மூத்திர பிண்டங்களிடவும்‌, மூத்திரபையினிடவும்‌, 
அன்னுவபம்‌, பிரிவுகள்‌ 5877 மூதல்‌ 588௦5 வரையில்‌. பித்தா 
சாயத்தினிடவும்‌,9த்தாசாயக்குழாப்களிடவும்‌, 3211௦ குழாய்‌ 
.களிடவும்‌, றற0:625 எனும்‌ அவயவத்தின்‌ குழாய்களிட 
வும்‌, அன்னுவயம்‌ பிரிவுகள்‌ 5188 முதல்‌ 5185 வரையில்‌. 
குடல்களிட அன்னுவயம்‌, பிரிவுகள்‌ ௦809 முதல்‌ 26059 வரை 
யிலும்‌, 5879-லும்‌. எலும்புகளின்‌ அன்னுவயம்‌, பிரிவுகள்‌ 
5௦60 முதல்‌ 5604 வரையில்‌. தோலின்‌ அன்னுவயம்‌, பிரிவு 
கள்‌ 5552 முதல்‌ 9999 வரையில்‌. மனிகனுடன்‌ சுவர்ச்கத்‌ 
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தன்‌ அன்னுவயம்‌, பிரிவுகள்‌ 911, 1900, 1982, 2990, 2998 
6624 முதல்‌ 8649 வரையில்‌, 8741 மதல்‌ 87459 வரையில்‌, 
8864, 4051, 4270, 4428, 4524, 4525, 6018, 6057, 9219, 
9682. ஸ்தூல லோகத்திலும்‌, அதன்‌ மூன்று வர்க்கங்களிலும்‌ 
இருக்கும்‌எல்லா பொருள்களும்‌ சூக்கும உலகத்தில்‌ தோன்று 
இற எல்லா பொருள்களுடனும்‌ அன்னுவய மிருக்கிறது, பிரிவு 
கள்‌, 1692, 1851, 2756, 2890 முதல்‌ 2898 வரையில்‌, 2607 
முதல்‌ 8008 வசையில்‌, 8218 மூதல்‌ 8221 வரையில்‌, 5488, 
8694மதல்‌ 8649 வரையில்‌, 4044, 4058, 4166, 4860, 4989, 
5116, 6877, 6428, 5477,8211,9280. சுவர்க்கன்களில்தோன்‌ 
றம்‌ எல்லா பொருள்களும்‌ ௮ன்னுவயங்களாயிருக்கின்றன. 
பிரிவுகள்‌ 1521, 1592, 1619 முதல்‌ 1625 வரையில்‌, 1807, 
1608, 1971, 1974, 1977, 1980, 1981, 2299, 2001, 
8218 முதல்‌ 8226 வரையில்‌, 8848, 8850, 8472 முதல்‌ 
8485 வரையில்‌, 8748, 9481, 09570, 9570, 9511. வேத 
சொல்‌ பொருளுக்கும்‌ அதன்‌ ஞானார்த்தத்துக்கும்‌ உள்ள 
அன்னுவயம்‌, தேய்வலோக இரகசியமெனும்‌ நாலில்‌ முழு 
மையும்‌ சொல்லப்பட்டிருக்கிறது $ இந்த விஷயத்தைப்பற்றி 
பரிசுத்தவேதத்தை குறித்த புதிய யேருசலேம்‌ கரத்தின்‌ கோட்‌ 
பாடூ எனும்‌ ூலைப்பார்க்கவும்‌, பிரிவுகள்‌ (6 முதல்‌ 26 வரை 
யில்‌, 27 முதல்‌ 65 வரையில்‌.) 

878. 117. சித்தமானது இருதயத்தோடு அன்னுவயப்‌ 
படகிறதேன்பது, மேற்கூறியபடி. (பிரி, 875) காரியப்பாடுகளில்‌ 
இத்தத்திலிருந்து,பார்ப்பதுபோல்‌ ஒரு பிரமேயமாக அவ்வளவு 
தெளிவாய்‌ பார்க்சப்படமுடியாது. கலப்பற்று இருதயத்தோடு 
ஏககாலத்தில்‌ செயல்படுகிற சுத்தரத்த நாடிகளின்‌ துடிப்புக 
ளால்‌ காண்பிக்கப்படுகிறபடி, அன்பிலிருந்து வருகிற எல்லா 
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ஆசைகளும்‌, இருதயத்தின்‌ அுடிப்புகளைக்‌ தாக்கி, அதில்‌ மாறு 
தல்களை செய்விர்கின்றன வென்பதினால்‌ நீரூரிகப்படுகிற து... 
அன்பின்‌ அசைகளுக்கு உத்தரமாக, உண்டாகும்‌ அதன்‌ 
மாறுதல்களும்‌ அுடிப்புகளும்‌ சகணக்கற்றவைகளா யிருக்கின்‌ 
றன. விரலிலை உணரப்பட்டவை இலது, அவையாவன, 
தாமததுடிப்பு, விறைவானஅடிப்பு, உயர்க்கது அல்லது தாழ்ச்‌ 
தீது, மிருதுவானது அல்லத கடிமையானது, ஒழுங்கா 
னது அல்லது ஓழுல்கனமானதூ முதலியவை, ஆலை, 
இருதபமானது சந்தோஷத்திலும்‌ விசனத்திலும்‌, மனதின்‌ 
அமைதியிலும்‌, உக்கிரமான கோபத்திலும்‌, நிர்ப்பயமான திலும்‌, 
பயமான திலும்‌, உஷ்ண வியாதிகளிலும்‌, கள வியாஇகளிலும்‌ 
இன்னும்‌ மற்றவைகளிலும்‌ வேறு விதமாய்‌ கூட துடிக்கறெது, 
இருதயத்தின்‌ சலனங்களாயெ, அகன்‌ பெருகுதலும்‌ சுருங்கு. 
தலம்‌ ஒல்வொருமனிதனிட அன்பின்‌ ஆசைகளுக்குத்‌ தக்க 
படி இந்தவிதமாய்‌ மாறி விகர்ப்பப்படுறபடியினால்‌, பூர்‌ 
விகர்களில்‌ அசேகரும்‌, அவர்களுஃகு பின்னிட்டு, இக்காலச்‌ 
தாரில்‌ லரும்‌, இருதயத்துக்கு ஆசைகளை அசோபித்து, அகன்‌ 
வாசஸ்தானத்தை அல்‌ வைத்தார்கள்‌. சாதாரண சம்பாஷ 
ணையில்‌ ௮கேக பதக்கூட்டங்கள்‌ இதிலிருந்து உண்டாயிருக்‌ 
இன்றன . இவ்விகமாக பலமுள்ள இருதயமென்றும்‌, கோழை 
இருதயமென்றும்‌' சந்தோஷமான இருதயமென்றும்‌ விசன 
மூள்ள இருதயமென்றும்‌, மிருதுவான இருதயமென்றும்‌, 
கடினமான இருதயமென்றும்‌, பெரிய இருதயமென்றும்‌ 
சிறிய இருதயமென்றும்‌, ஆ??ராக்கெயமான இருதயமென்றும்‌, 
அக்கத்தில்‌ ஒடுங்கிப்‌ போன இருதயமென்றும்‌, மாம்ச இரு 
தயமென்றும்‌, கல்‌ இருதயமென்றம்‌ காம்‌ சொல்‌ இரும்‌. 
மேலும்‌, இருதயத்தில்‌ கொழுத்தும்‌, மிரு துவாயும்‌, சாந்தமா 
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யிருத்தலென்றும்‌, ஒன்றுக்கு இருதயத்தைக்‌ கொடுத்தலென்‌ 
அம்‌,கபடமில்லாத இருதயத்தை உடைத்தாயிருத்தலென்றும்‌, 
புது இருதயத்தை உடைத்தாயிருத்தலென்றும்‌, இருதயத்‌ 
தில்‌ வைத்தலென்றும்‌, இருதயத்தில்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளுத 
லென்றும்‌, இருதபத்தின்‌ பேரில்‌ ஏருதிருத்தலென்றும்‌, ஒரு 
வனிட இருதயத்தை கடினப்படுத்துதலென்றும்‌, இருதயத்‌ 
இல்‌ சனே௫த னென்றும்‌ கூட நாம்‌ சொல்லுகிறோம்‌. இதிலி 
ருந்துகூட, அன்பிற்கும்‌, அதன்‌ ஆசைகளுக்கும்‌ உபயோகப்‌ 
படுத்தப்படுகிற, ஒற்றுமை என்றும்‌, ஒவ்வாமை என்றும்‌, 
பைத்தியமென்றும்‌ சொல்லப்பட்ட வார்த்தைகளும்‌, அதைப்‌ 
போன்றவைகளும்‌ உண்டாகின்றன. வேதமானது அன்னு 
வயங்களால்‌ எல்லாம்‌ எழுகப்பட்டிருப்பதால்‌, அதுவும்‌ ௮ம்‌ 
மாதிரியே சொல்லுகிறது. மேல்‌ விவரித்தபடி. சித்தமானது 
அன்பின்‌ ஆசயமாயிருப்பதினால்‌, நீங்கள்‌ அன்பென்ராவது 
சத்தமென்றாவது, சொன்னால்‌ ஒன்றே யாகிறது. 

879. உயிருள்ள சூடு, மனிதனிலும்‌ ஒவ்வொரு உயி 
ருள்ள பிராணியிலும்‌, இருக்கிறதென்று ஈன்றாய்‌ தெரிந்திருக்‌ 
றது ; அனால்‌ அதற்கு உற்பத்தி ஸ்தானம்‌ தெரிந்திருக்க 
வில்லை. ஜனங்கள்‌ அதைப்பற்றி உத்தேசத்திலிருந்து பேசு 
இருர்கள்‌. சூக்குமமானவைகளுடன்‌, ஸ்தூல பொருள்களின்‌ 
அன்னுவயத்தைப்பற்றி ஒன்றும்‌ தெரியாதவர்கள்‌, அதன்‌ 
உற்பத்தி ஸ்தானத்தைச்‌,சூரியன்‌ சூட்டுக்காவது, பாகங்களின்‌ 
முயற்சிச்காவது அல்லது உயிருக்கே ஆரோபித்தார்கள்‌ ; 
ஆனால்‌ அவர்களுக்கு உயிர்‌ என்னவென்று தெரியாதபடி 
யினால்‌, வார்த்தைகளை மாத்திரம்‌ உபயோகிப்பதில்‌, முடிவு 
பெற்றார்கள்‌. ஆனால்‌, இருதயத்தோடும்‌ அதன்‌ உற்பன்னவ்‌ 
களோடும்‌, அ௮ன்பினிடவும்‌ ௮தன்‌ அசைகளிடவும்‌, ஒரு அன்‌ 
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னுவயமிருக்கிறதென்று தெரிந்தவன்‌, அன்பானது உயிருள்ள 
சூட்டுக்கு உற்பத்தி ஸ்‌தானமென்று தெரிந்து கொள்ள சக்தி 
யுள்ளவனாயிருக்கிறான்‌. ஏனென்றால்‌, அன்பானது ஆண்ட 
வர்‌ இருக்கப்பட்ட சூக்கும சூரிபனிடமிருந்‌த, சூடாக புறப்‌ 
படுகிறது ; மேலும்‌ ௮து ெவர்களால்‌ சூடாக உணரப்‌ 
படுறது. அதன்‌ சாரத்தில்‌, அன்பாயிருக்கிற இந்த 
சூக்கும சூடு அன்னுவயத்தால்‌, இருதயத்தித்‌ குள்ளும்‌, 
அதன்‌ இரத்தத்திற்குள்ளும்‌ பெருக்கெடுத்து, அதில்‌ சூட்‌ 
டை உண்டாக்கி, அதேகாலத்தில்‌ அதை உயிரோடிருக்கச்‌ 
செய்றெதாயிருக்கறெது. ஒரு மனிதனானவன்‌ தன்னிட அன்‌ 
பிற்கும்‌, அதன்‌ பிரமாணத்துக்கும்‌ தக்கபடி, தீ மூட்டப்பட்‌ 
௨து போல்‌ உஷ்ணமானவனூறானென்றும்‌, அதன்‌ தளர்ச்‌ 
இக்குத்‌ தக்கபடி, அசைவற்றவகைவும்‌ சதளமடைந்தவனாக 
வும்‌, அ௫றானென்றும்‌ தெரிந்திருக்கிறது; ஏனென்றால்‌ அது 
உணர்ந்து பார்க்கப்படுதறது. அது முழு சரீரத்தின்‌ சூட்டில்‌ 
உணாப்படுகிறது, முகத்தின்‌ வெப்பு நிறத்தில்‌ பார்க்கப்படுகி 
றது; அப்படியல்லாமல்‌, அதன்‌ காசம்‌ சரீரத்தின்‌ குளிர்ச்சியில்‌ 
உணரப்படுற௫, முகத்தின்‌ வெளிறின நிறத்தால்‌ பார்க்கப்படு 
இறது, அன்பானது, மனிதன்‌ உயிராயிருப்பதால்‌, இருதய 
மானது, அவன்‌ உயிரில்‌ முதன்மையானதும்‌, இறுதியானது 
மாயிருக்கறஅ. மறுபடியும்‌, அன்பானது மனிதனிட. உயிரா 
யிருப்பதாலும்‌, ஆன்மாவானது அதினிட உயிரை இரத்தத்‌ 
தின்‌ மூலமாய்‌ சரீரத்தில்‌ நடத்துறெபடியினாலும்‌, வேதத்தில்‌ 
இரத்தமானது ஆன்மாவென்று சொல்லப்பட்‌ டிருக்கிறது 
(ஆதி. 1%, 4; லேவி, 28711. 14). பல அர்த்தங்களில்‌ 
ஆன்மா வென்பதால்‌ என்ன தெரிந்துகொள்ளப்படுதிறதென்று 
பின்வருவதில்‌ காண்பிக்கப்படும்‌. 
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860. மேலும்‌, அன்பினோடும்‌ அதின்‌ ஆசைகளோடும்‌, 
இருதயத்தினிடவும்‌ இசத்தத்தினிடவும்‌ அன்‌ னுவயத்தால்‌, 
இசத்தமானஅு இவப்பாயிருக்கறது. சூஃ்ஞகுமலோகத்தில்‌ எல்‌ 
லாவித நிறங்களு மிருக்கின்றன. சிவப்பும்‌ வெண்மையும்‌, 
இவைகளுக்கெல்லாம்‌ ௮ஸ்திபாரமானது, மற்றவைகள்‌ தங்‌ 
களிட விகற்பங்களை, அவைகளிலிருக்தும்‌, உத்தரமான இருட்‌ 
டானதாகவும்‌, கருப்பானதாகவு மிருக்கிற அவைகளின்‌ எதி 
ரிடையானவைகளிலிருக்தும்‌, அடைஇன்றன. இிவப்பு நிறம்‌ 
அங்கே அன்புக்கு. அன்னுவயப்படுகிறது. வெள்ளை நிறம்‌, 
ஞானத்திற்கு அன்னுவயப்படுகிறது. சிவப்புநிறம்‌ ஏன்‌ 
அன்புக்கு அன்னுவயப்படுகிற தென்பதற்கும்‌ காரணம்‌, அங்‌ 
இருக்கும்‌ சூரியனிட நெருப்பிலிருந்து உற்பத்தியாகிற தென்ப 
தாயிருக்கெறது, வெள்ளைகிறம்‌ ஞானத்திற்கு ஏன்‌ அ௮ண்னு 
வயப்படுகிறதுத என்பதற்கு காரணம்‌, அதே சூரியனிட 
வெளிச்சத்‌திலிருந் து உற்பத்தியாகிற தென்பதாயிருக்கறெது, 
இருதயத்தோடு அன்பினிட அன்னுவயத்தால்‌, இரத்தமானது 
இவெப்பாகாமலும்‌, அதன்‌ உற்பத்தி ஸ்தானத்தைக்‌ காண்பிக்‌ 
காமலும்‌ இருக்கமுடியாது. அதனால்‌ தான்‌ ஆண்டவரிடத்து 
அன்பு, அரசு புரிகிற சுவர்க்கங்களில்‌, வெளிச்சமானது சுவா 
லிக்கெதாயிருக்கறது. அங்கிருக்கும்‌ தேவர்கள்‌ இவப்பும்‌ 
நீலமும்‌ கலந்த ஆடைகளால்‌ உடுத்தப்படுகிறார்கள்‌ ஒழ ஞானம்‌ 
ஆ.ரசு புரியும்‌ சுவர்க்கங்களில்‌, வெளிச்சம்‌ வெண்மையாயிருக்‌ 
இறது, அங்இருக்கும்‌ தேவர்கள்‌ வெள்ளை நிறமுள்ள காரால்‌ 
நெய்யப்பட்ட. ஆடைகளால்‌ உடுத்தப்படுவிரார்கள்‌. 

881. தேவர்‌ உலகங்களில்‌, ஒன்று சுவர்கத்துக்கு அடுத்த 
அ இசூக்கும இராச்சியமென்றும்‌, மற்றது. ஞான அல்லது 
சூக்கும லோகமென்றும்‌, இரண்டு இசாச்சியங்களாக. பேதம்‌ 


566 பதி பசு.பாச விளக்கம்‌ 


காட்டப்படுதன்றன; ௮ண்டவரிடத்து அன்பு சுவர்க்கத்துக்கு 
அடுத்த அல்லது அதிசூக்கும இராச்பெத்திலும்‌, அந்த அன்‌ 
பிலிருந்து வந்த ஞானம்‌ பாலோகத்திலுர்‌, அரசு புரிகிறது. 
அன்பு அரசு புரியும்‌ இராச்சியம்‌ சுவர்க்கத்து இருதயமேன்‌ 
றும்‌, ஞானம்‌ அரசு புரியும்‌ இராச்சியம்‌ சுவர்க்கத்து சுவா 
சாசயமேன்‌ றம்‌ சொல்லப்பகறது. சர்வ வியாபகமான தேவ 
ருலகு அதன்‌ கட்டத்தில்‌ ஒரு மனிதனை சாயல்நாட்டி, ஆண்‌ 
டவர்‌ முன்பாக ஒரு மனிதனைப்‌ பால்‌, தோன்ற இறதென்று 
தெரிந்திருக்க வேண்டியது $ ஆகையினால்‌, அதன்‌ இருதயம்‌ 
ஒரு இசாச்சியத்தையும்‌, அதன்‌ சுவாசாசடங்கள்‌ வேறொரு 
இராச்செத்தையும்‌ உண்டாக்குகின்றன. ஏனென்றால்‌, இரு, 
தயத்தைச்‌ சேர்ந்ததும்‌, சுவாசாசயத்துக்குர்‌ சேர்க்கதுமான 
சலனம்‌ முழு சுவர்க்கத்தில்‌ பொறுவாக இருக்கிறது. ஆகை. 
யினால்‌, ஒவ்வொரு தேவனிடத்திலும்‌ வி2சஷமாயிருக்கிறத. 
அன்பும்‌ ஞானமும்‌ அவரிட மிருந்து மாத்திரம்‌ வருகிறபடி. 
யினால்‌, பொதுவான இருதயத்க்கும்‌ சுவாசாசயங்களுக்கும்‌- 
சம்பந்தப்பட்ட சலனம்‌, ஆண்டவரிடமிருந்து மாத்திரம்‌ வரு 
இறு. ஆண்டவர்‌ இருக்கிறதும்‌, ஆண்டவரிடமிருந்து வருறெ: . 
தமான, சூரியனில்‌ ௮ந்த இரண்டு சலனங்களும்‌ இருக்கின்ற 
படியினால்‌, அவைகள்‌ தேவ லோகத்திலும்‌ பிரபஞ்சத்திலும்‌ 
கூட இருக்கன்றன. இடவரைக்குட்படுத்தாமல்‌ சர்வ வியா 
பகம்‌ என்பதை நினைத்துப்‌ பார்‌, அது௮ப்படியிரு $்இறதென்று 
நீ அறிந்து "கொள்வாய்‌. சுவர்க்கங்கள்‌, அதி சூக்குமமான 
தென்றும்‌ சூக்குமமானதென்றும்‌, இரண்டு இசாச்சயங்களாக. 
பிரிக்கப்பட்டிருக்கன்றனவென்பது, சுவர்க்கமும்‌ நரகமும்‌ 
எனும்‌ நூலில்‌ (பிரிவுகள்‌ 26 முதல்‌ 28 வரையில்‌)பார்க்கலாம்‌. 
சர்வ வியாபகமான தேவருலகு, மொத்தத்தில்‌ ஒரு மனிதனை 
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சாயல்‌ காட்டுறது என்பது பிரிவுகள்‌ 59 முதல்‌ 87வரையில்‌ 
பார்க்கலாம்‌. 

889. 17 பத்தியானது சுவாசாசயங்களுடன்‌ அன்னுவயப்‌ 
'படகிறத, இருதயத்துடன்‌ சித்தத்தின்‌ அன்னுவயத்தைக்‌ 
குறித்து சொல்லப்பட்ட இலிருந்து இது தொடர்கிறது. பர 
மார்த்த மனிதனில்‌ ௮ல்லது மனதில்‌ அரசுபுரிற, சித்தமென்‌ 
றும்‌ புத்‌ தியென்றும்‌, இசண்டு பொருள்கள்‌ இருக்கின்‌ 
றன; ஸ்‌.தூல மனிதன்‌ அல்லது சரீரத்தில்‌ அரசுபுரிகிற, இரு 
,தயமென்றும்‌ சுவாசாசயங்களென்றும்‌, இரண்டு பொருள்‌ 
கள்‌ இருகின்றன; மேற்கூறியபடி, சரீரத்தின்‌ எல்லா 
பொருள்களோடும்‌, மனதஇனிட எல்லா பொருள்களின்‌ ஒரு 
அன்னுவயமிருக்கிறது; ஆகையினால்‌, தத்தம்‌ இருதயத்து 
டன்‌ அன்னுவயப்படுவது2பால, புத்திபானத சுவாசாசயங்க 
"ளோடு, அன்னுவயப்படுகிறது என்று! ஏற்படுகிறது. புத்தியா 
னது சுவாசாசயங்களோடு அன்னுவயப்படுகிறது என்பதை, 
.தன்னிட இந்தனையிலிருந்தும்‌ பேச்சலிருக்தும்‌, ஒவ்வொருவ 
னும்‌ தன்னிலையேபார்க்கலாம்‌. சிந்தனையிலிருந்து. சுவாசாசய 
சுவாசம்‌ இந்தனையுடன்‌ ஏககாலத்தில்‌ சம்பவித்தாலொழ்ய, 
எவனும்‌ நினைக்க முடியாது; ஆகையினால்‌, ஒரு மனிதன்‌ 
மெளனமாய்‌ நினைத்தால்‌, அவன்‌ மெளனமாய்‌ சுவாடிக்கிறான்‌ ; 
அவன்‌ ஆழ்ந்து யோ௫ித்தால்‌, அழ்ந்து சுவாசிக்இன்றான்‌; ர்‌ 
தனையின்படி, இவ்விதமாக அன்பிலிருந்துவரும்‌ ஆசையின்‌ 
பெருக்கத்திற்கு தக்கபடி தாமதமாயும்‌, விறைவாயும்‌, ஆவ 
லாயும்‌, அமைதியாயும்‌, அதி சிந்தையாயும்‌, அவன்‌ சுவா 
இத்தலை அடக்குகிறான்‌, அல்லது வளமாய்‌ சுவா௫ிக்கிறான்‌. 
சவாசாசயங்களை சுருக்குவான்‌ அல்லது விரிப்பான்‌. அவன்‌ 


தன்னிட சுவாசத்தை முழுமைபும்‌ பிடி த்‌ துக்கொண்டால்‌, 
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வெளிப்படையாய்‌ பார்க்கப்படாத தன்‌ ஆவியில்‌, அதன்‌ சுவா 
௪த்தால்‌ தவிர, அவன்‌ நினைக்க மாடியாறு. பேச்சிலிருந்து. 
ஏனென்றால்‌, சுவாசாசயங்களின்‌ உதவியன்றி வாயிலிருந்து 
ஒரு வார்த்தையின்‌ சஇன்னஞ்‌ சிறிப பாகம்கூட வெளியே 
போறதில்லை. வார்த்தைகளாக ஒலிக்கப்படுகிற சப்தம்‌, சுவா 
சாசயங்களிலிருந்து சவாசக்குழல்‌ மூறலமாயும்‌, (1ற1த1௦((15) 
எனும்‌ வாயிற்‌ கபாடத்தின்‌ மூலமாயும்‌ முழுமையும்‌ உண்டா 
கிறது, ஆகையினால்‌, அர்த துருத்திகளின்‌ ஊதல்களுக்கும்‌ 
வழிதிறப்பதற்கும்‌ தக்கபடி, பேச்சு உரத்த சப்தமாக உயர்த்‌ 
தப்படுெது, அவைகள்‌ சுருங்குதலுக்குத்‌ சுக்கபடி குறைந்து 
போறது: வழி மூடப்பட்டால்‌, பேச்சானது சிந்தனையுடன்‌ 
நின்று போகிறது. 

888. புத்தியானத சுவாசாசயங்களோடும்‌, ௮ திலிருந்து 
சந்தனையானது சுவாசாசயங்களின்‌ சுவாசத்துக்கும்‌ அன்னு 
வயப்படுகிறபடியினால்‌, வேதத்தில்‌ ஆன்மாவென்றும்‌ ஆவி என்‌ 
அம்‌ சொல்லப்படவதினால்‌, புத்தியானது அர்த்தம்‌ கொள்ளப்‌ 
படுகிறது. உதாசணமாக:--உன்‌ தேவனாகிய ஆண்டவரிடத்‌ 
தில்‌ உன்‌ முழு இருதயத்தோடும்‌, உன்‌ முழு அன்மாவோடும்‌ 
அன்பு கூறுவாயாக” (மத்தே %2811. 81)”, தடவுளானவர்‌ 
ஒருபுதிய இருதயத்தையும்‌, புதிப ஆவியையும்‌ கொடுப்பார்‌” 
(ஏசே, 262671. 20) சங்கதம்‌ 1ம்‌. 10). இருதயமானது 
சித்தத்தின்‌ அன்பு என்ற அர்த்தம்‌ கொள்ளப்படுகிற 
தென்று மேலே காண்பிக்கப்பட்ட. ஆகையினால்‌, ஆன்‌ 
மாவும்‌ அவியும்‌ புத்தியின்‌ ஞானத்தை கருதுகிறது. 
பரிசுத்த ஆவி என்றும்‌ கூட சொல்லப்படுற கடவுளின்‌ 
ஆவி, பரமஞான சக்தி யென்றும்‌, ஆகையினால்‌ மனிதர்களுக்கு. 
வெளிச்சமாயிருக்கெற தெய்வீக உண்மை என்றும்‌ அர்த்தம்‌. 
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கொள்ளுறெ.து என்பது, ஆண்டவரைக்‌ குறித்த புதிய ௭௬ 
சலேம்‌ நகரத்தின்‌ சித்தாந்தம்‌ எனும்‌ நாலில்‌ பிரிவுகள்‌ 50, 
51ல்‌ பார்க்கலாம்‌. அதனால்தான்‌, 1*அண்டவர்‌ தன்னிட சீடர்‌ 
கள்‌ மேல்‌ ஊதி, பரிசுத்த ஆவியை பெற்றுக்கொள்ளுங்கள்‌”' 
என்று சொன்னார்‌ (யோவா. 36%. 22). அதனால்‌ கூட, 
8 ஏகோவாவா௫ய கடவுள்‌ ஆதாமினிட காசியிலே ஜீவசுவாசத்‌ 
தை ஊ.இஞார்‌, அவன்‌ ஜீவாத்மாவானான்‌'' என்று (ஆ: 1]:7) 
சொல்லப்பட்டிருக்றெது. ஏகோவா தீர்க்கதரிசிக்கு சொன்ன 
தாவது, நீர்‌ ஆவியை, நோக்கி தீர்க்கதரிசனம்‌ உரை, 
ஆவியைகோக்கி, ஆவியே, காற்றுதிசை கான்‌ இலுமிருந்து வந்த, 
கொலையுண்ட இவர்கள்‌ உயிரை அடையும்படி. இவர்கள்‌ மீது 
ஊது" (ஏசேக்‌. 262026711. 9). இதா இடங்களிலும்‌ அப்படி. 
யே சொல்லியிருக்கெது. ஆகவே, ஆண்டவர்‌ நோசிகளின்‌ 
சுவாசமென்றும்‌, உயிரின்‌ சுவா௪ வழியென்றும்‌ சொல்லப்‌ 
படுஇரர்‌. சுவாசம்‌ நாஇத்துவாரங்கள்‌ மூலமாய்‌ செல்லுத 
லால்‌, அவைகளினால்‌ உணர்ச்சி என்பது அர்த்தம்‌ கொள்ளப்‌ 
படுறது ; விவேகமுள்ள மனிதன்‌ கூர்மையான நாசித்துவார 
முள்ள மனிதன்‌ என்றும்‌, விவேகமில்லாத மனிதன்‌, மந்த: 
முள்ள நா௫சித்துவாரமுள்ள மனிதனென்றும்‌, சொல்லப்படு 
இறத. இந்தக்காரணத்தினால்‌ கூட தான்‌, ஆவி அல்லது 
சுவாசமும்‌, காற்றும்‌, ஹீபிரு பாஷையிலும்‌ மற்ற சில பாஷை 
களிலும்‌ ஒரு வார்த்தையில்‌ சொல்லப்படுகிறது, ஏனென்றால்‌; 
ஆவி என்கிற வார்த்தை எவாித்தல்‌ அல்லது உயிர்ப்பு 
என்பதிலிருந்து உற்பததியாகறது; ஆகையினால்‌, ஒரு மனி 
தன்‌ இறக்கும்போது, உயிரைவிட்டுவிடுகரானென்று சொல்லப்‌ 
படுறது. அ இலிருந்து கூட, மனிதர்கள்‌ ஆவியானது சுவா 


சாசயங்கள்‌ வெளிவிடும்‌ சுவாசம்‌ போன்ற ஒரு காற்று என்றும்‌, 


899 பதி பச பாச விளக்கம்‌ 


அல்லது காற்ற சம்பந்தமான ஏதோ ஒன்றென்றும்‌, அன்‌ 
மாவும்‌ அப்படியே என்றும்‌, மனிதர்கள்‌ நம்புகிறார்கள்‌. முழு 
இருதயத்தோடும்‌ ருழு௮ன்மாவோடும்‌ கடவுளைகேசித்தல்‌ என்‌ 
பது எல்லா அன்போடும்‌ எல்லா புத்தியோடும்‌ ௮அவரைகேசித்த 
லென்றும்‌,புதிபஇருதயத்தையும்‌ புதியஆவியையும்கொடுத்தல்‌, 
புதிய இத்தத்தையும்‌ புதிய புத்தியையும்‌ கொடுத்தலென்றும்‌, 
இவைகளிலிருந்து விசசமாகிறது. ஆவி என்பது புத்தி என்று 
அர்த்தம்‌ கொள்ளுறெபடியினால்‌, பேஜாலீல்‌ என்பவரைப்‌ 
பற்றி, 4 அவர்‌ ஞானத்தினிடவும்‌, புத்தியினிடவும்‌ அறி 
வினிடவும்‌ ஆவியினால்‌ நிறப்பப்பட்டாரென்றும்‌, (யாத்தி. 
220261. 8); யோசுவாவைப்பற்றி, ஞானத்தின்‌ அவியினால்‌ 
நிறப்பப்பட்டார்‌ என்றும்‌” (உபா. 262617. 9) சொல்லப்‌ 
படுறது. தானியலைப்பற்றி நகெபுசட்ரநெஜார்‌, அறிவி 
“ஸனிடவும்‌ புத்தியினிடவும்‌ ஞானத்தினிடவும்‌ மேலான ஆவி 
யானது அவரிலிருந்ததாக” சொல்‌ஓ௫ரார்‌ (தானி. 7] 
8). எசாயாவில்‌, “வழுவிப்போகிற மனதையுடையவர்கள்‌, 
புத்திமான்களாவார்கள்‌'' (61%. 24) என்று சொல்லப்பட்‌ 
இருக்கறத. அம்மாதிரியேகூட இதர அரே இடங்களிலும்‌ 
சொல்லப்பட்டிரு கிறது, 

894. மனதைச்‌ சேர்ந்த எல்லா பொருள்களும்‌, சித்தத்‌ 
துக்கும்‌, புத்திக்கும்‌, சரீரத்தைச்‌ சேர்ந்த எல்லா பொருள்‌ 
களும்‌, இருதயத்துக்கும்‌ சுவாசாசயங்களுக்கும்‌ சம்பந்தப்‌ 
பட்டிருப்பதினால்‌, சரசில்‌ இரண்டு மூளைகளிருக்கின்றன, 
இவைகள்‌, இத்தமூம்‌, புத்தியும்‌ வேருயிருப்பது போல்‌, 
ஒன்றுக்கொன்று வேருயிருக்கன்றன . இறிய கூளையானது 
முக்கியமாய்‌ இத்தத்துக்கும்‌, பெரிய மூளையானது முக்‌ 
இயமாய்‌ புத்திக்கும்‌ எர்பட்டிருக்றெது. அம்மாதிரியே 


பசு 50% 


சரீரத்திலுள்ள இருதயமும்‌ சுவாசாசயங்களும்‌, அங்கிருக்கும்‌ 
அல்கங்களுக்கு வேளுயிருக்கன்றன. அவைகள்‌ ஈரல்‌ தாங்‌ 
யால்‌ இவைகளிலிருந்ஆ பிரிக்கப்பட்டு, தங்களிட சொந்தபோர்‌ 
வையாயெ ட ௮201 29 என்பதால்‌ சூழப்பட்டு, மார்பு கூளென்று 
சொல்லப்பட்ட சரீரத்தின்‌ ஓர்பாகத்தை உண்டாக்குகிறது, சரீ 
ரத்தின்‌ மற்ற பாகங்களில்‌, அதாவது, அ௮வயவங்களிலும்‌, அங்‌ 
கங்களிலும்‌, ஆந்திரிகங்களிலும்‌, இத்தமும்‌ புத்தியும்‌ சேர்க்கப்‌ 
பட்டிருக்செறன ; ஆகவே, இந்த பாகங்கள்‌ இரட்டைகளாக 
இருக்கின்றன. புயங்களுக்கும்‌, கைகளுக்கும்‌ அ ரைகளுக் 
கும்‌, பாதங்களுக்கும்‌, கண்களுக்கும்‌, நாசித்துவாரங்களுக்கும்‌, 
விஷயம்‌ இம்மாதிரியே யிருக்கிறது. மேலும்‌ சரீரத்துக்குள்‌, 
மூத்திர பாண்டங்களும்‌, மூத்திர நாளங்களும்‌, பசங்களும்‌ 
இரட்டையாயிருக்கின்றன .இரட்டையாயிராதந்திரிகங்கள்‌, 
வலது பக்கங்கள்‌, இடது பக்கங்கள்‌ என்று பிரிக்கப்பட்டி ருக்‌ 
இன்றன. மூளையே இரண்டு அர்த்த கோளங்களாசவும்‌, 
இருதயமே இரண்டு ஜடரிகைகளாகவும்‌, சுவாசாசயங்களே 
இரண்டு இதழ்களாகவும்‌, கூட பிரிக்கப்பட்டிருக்கின்றன 5 
இவைகளின்‌ வலது பக்கம்‌ உண்மையின்‌ ஈன்மைக்கும்‌, இடது 
பக்கம்‌ சன்மையின்‌ உண்மைக்கும்‌ சம்பந்தப்பட்டிருக்கிறது. 
அல்லது அதே ஆ௫றபடி, வலத பக்கம்‌, ஞானத்தின்‌ உண்மை 
வருகிற அன்பின்‌ நன்மைக்கும்‌, இடது பக்கம்‌ அன்பின்‌ 
நன்மையிலிருந்து வருகிற ஞானத்தின்‌ உண்மைக்கும்‌ சம்பந்‌ 
தப்பட்டிருக்கிறது. ஈநன்மையினிடவும்‌ உண்மையினிடவும்‌ 
சேர்க்கை பாஸ்பசமாயிருப்பதாலும்‌, அந்த சேர்க்கையானது 
இரண்டையும்‌ஒன்‌ை றப்போல்‌ செய்கறபடியினாஓம்‌, மனிதனி 
லிருக்கும்‌ எல்லா இரட்டைப்‌ பொருள்களும்‌ தொழில்களி 
லும்‌ சலனங்களிலும்‌, உணர்ச்சியிலும்‌ கூடி. ஒன்றாய்‌ செயல்‌ 
படுதின்றன. 


20, ஐ ஜி உடல 
50 4 [று பீ புரிவார்‌ வரிளிழம்குபா 


ல ள்‌ டவக்த வவட வலத்‌ ப ம ்‌ ர 

885. 7. சித்தத்தையும்‌ புத்தியையும்‌ பற்றியும்‌, ஆகை. 
யினால்‌ கூட அன்பையும்‌ ஞானத்தையும்‌ பற்றியும்‌ அநேக இரக 
சியங்கள்‌, இந்த அன்னுவயத்தின்‌ மூலமாய்க்‌ கண்டு:டிக்கப்‌ 
படலாம்‌. உலகத்தில்‌ மனிகளைவன்‌ கானை கெரிச்துமகொண்டு 
நினைக்உ ௪க்‌இயுள்ள வனாயிருப்பது போல, அவன்‌ அன்பு கூற 
வும்‌, அன்பினால்‌ கானை இச்ூக்கவும்‌,சம்‌தியில்லா தவஞாயிருக்‌ 
கிறபடியினால்‌, சித்தம்‌ என்னவென்றும்‌, அன்பு என்னவென்‌ 
௮ம்‌ தெரிந்திருக்கப்படவில்லை. ௮வன்‌ தானை சுவாசாசயங்‌ 
களை சுவாசிக்கச்‌ செய்ய சக்‌திபுள்ளவனாயிருப்பதுபோல்‌, இரு 
தயத்தை அசையச்செய்ய தனக்கே சக்தியில்லை என்பது ஓர்‌ 
ஒப்பனையான விஷயமாயிருக்கறது, சித்தமும்‌ அன்பும்‌ என்ன 
வென்று உலகத்தில்‌ ஏறக்குறைய தெரியாது. அப்படியல்லா 
மல்‌ இருதயத்தினிடவும்‌, சுவாசாசயங்களினிடவும்‌ சுபாவம்‌ 
என்னவென்று தெரிந்திருக்கிறது. எனென்றால்‌, பின்கூறிய 
இரண்டும்‌ பார்க்கப்படவும்‌ பரிசோதிக்கப்படவும்‌ கூடும்‌, 
சரீர சாஸ்திரிகளால்‌ பரிசோதிக்கப்பட்டு, விவரிக்கப்பட்டு 
மிருக்கன்றன$; ஆனால்‌, இத்தமும்‌ புத்தியும்‌ பார்க்கக்கூடியது 
மல்ல, பரிசோதஇக்கப்படவும்‌ முடியாது. ஆகையினால்‌, அவை 
சள்‌ ௮ன்னுவயப்படுகிறதென்றும்‌, அன்னுவபத்தால்‌ ஒன்று 
கிறதென்றும்‌, தெரிந்திருக்கும்‌? போன, வேறு விதத்தில்‌ கண்டு 
பிடிக்கப்படாத இத்தத்தையும்‌ புத்தியையும்‌ சேர்ந்த அகேத 
இரகசியங்கள்‌ கண்டு பிடிக்கப்படலாம்‌. உதாரணமாக, புத்தி 
யினுடன்‌, இத்தத்தினிட சேர்க்கையைப்‌ பற்றியும்‌, சித்தத்‌ 
அடன்‌, புத்தியின்‌ பரஸ்பர சேர்க்கையைப்பற்றியும்‌, அல்லது 
ஞானத்துடன்‌,அன்பின்‌ சேர்க்கையைப்‌ பற்றியும்‌, அன்புடன்‌, 
ஞானத்தின்‌ பரஸ்பர சேர்க்கையைப்‌ பற்றியும்‌, மேலும்‌, 


அன்பு அசைகளாகப்‌ பிறந்து, அவைகள்‌  ஐக்இயப்பட்டு, 


7.4 இர 69 ்‌ 


உணர்ச்சிகளிலும்‌ சர்கனைகளிலும்‌, கடைசியில்‌, அன்னுவய்‌ 
அக்கூத்தக்கபடி. செயல்களிலும்‌, சரீர இக்திரியங்களிலும்‌.. 
பெருதலைபற்றியும்‌, அகேக விஷபங்கள்‌ தெரிந்து கொள்ளலாம்‌. 
இவைகளும்‌ இன்னும்‌ ௮௧ இதர இரகூயங்களும்‌, இரு 
தயத்தினிடவும்‌ சுவாசாசயன்களிடவும்‌ சேர்க்கையிலிருக்தும்‌, 
இருதயத்திலிருந்த, சுவாசாசயங்களுக்குள்ளும்‌, பரஸ்‌ 
பாமாய்‌ சுவாசாசயங்களிலிருந்து, இருதயத்துக்குள்ளும்‌ 
பிறகு, சுத்த இரத்த நாடிகள்‌ மூலமாய்‌ சரீரத்தின்‌ எல்லா 
அவயவங்களிலும்‌, அங்கங்களிலும்‌, ஆக்திரிகங்களிலும்‌ இரத்‌ 
தம்‌ ஒடுவதிலிருந்தும்‌, எண்டு பிடிக்கப்பட்டி ரூபகாரம்‌ செய்‌. 
யப்‌படலாம்‌. 

886 371. மனிதனிட மனது, அவனுடைய ஆவியாயிருக்‌. 
கிறது, ஆவியானது ஒரு மனிதனாயிருக்கிறது, சரீரமானது மனது. 
அல்லது ஆவி உலகத்தில்‌ உணர்ந்து சேயல்படகிற புறம்பானதா 
யிருக்கிறது. மனிதனிட. மனது அவனிட அவியென்‌ பதும்‌, ஆவி 
மனிதனென்பதனும்‌, ஆவி காற்றென்றும்‌, ஆன்மா சுவாசாச 
யங்களிலிருர்‌.து,வெளியே விடப்பட்ட சுவர்க்கத்தைப்போன்ற, 
அதேஇயல்புடைய அதிசூக்குமமான ஏதோஒரு பொருளென்‌ 
அம்‌, எப்பொழுதும்‌ நினைத்‌ துக்கொண்டிருந்தவர்களின்‌ ஈம்‌ 
பிக்கையில்‌,பிரவே௫ிக்க முடியாது. ஏனென்றால்‌, அவியானது 
சுவாசமாயிருக்கும்போது, அது எப்படி. மணிதனாயிருக்கல்‌ 
கூடும்‌ என்றும்‌, அன்மாவானஅ சுவாசமாயிருப்பதால்‌, ௮ 
எப்படி. மனி தனாயிருக்கக்கூடுமென்‌ அம்‌'” அவர்கள்‌ கேட்இளுர்‌ 
கள்‌. கடவுளும்‌ ஆவியென்று சொல்லப்படுதிற படி.யினால்‌ 
அவரைப்பற்றியும்‌ கூட அம்மாதிரியே நினைக்கிறார்கள்‌. ஆவி 
என்றை வார்த்தையும்‌, காற்று என்கிற வார்த்தையும்‌, சில: 


பாவைகளில்‌ ஒரே வார்த்தையினால்‌, சொல்லப்படுகிற தென்‌ 
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இற சந்தர்ப்பத்திலிருக்அம்‌, ஒரு மனிதன்‌ இறக்கும்போது 
அவன்‌ உயிரை விட்டுவி?க௫னென்ற ரொல்லப்பூவ திலிருக்‌ 
அம்‌, மூச்சுவிடாமல்‌ செப்பப்பட்ட பிறகும்‌ அல்லது ஸூர்ச்‌ 
சைக்குபின்னிட்டும்‌, ௮வி அல்லத சுவாசாசயங்களின்‌ சுவாசம்‌ 
திரும்பி வரும்போது உயிர்‌ இரும்புகிற தென்பதிலிருக் தும்‌) 
ஆவியைக்குறித்தும்‌ ஆன்மாவைக்‌ குறித்தும்‌ இர்த அபிப்பிரா 
யத்தை அவர்கள்‌ கொண்டார்கள்‌. இந்த விஷபங்களில்‌ அசை 
யும்‌ காற்று, அசையாத காற்று என்பவைகளை ச்‌ தவிர, அவர்கள்‌ 
வேறொன்றும்‌ அறிந்து கொள்ளாதபடியினால்‌, ஒரு மனிசனிட 
ஆவியும்‌ஆன்மாவும்‌ இறந்த பிறகு மனிதன்‌ அல்லவென்று, கண்‌ 
ணிலிருந்தும்‌,சரீரத்தின்‌ இந்திரியங்களிலிருந்‌ தம்‌, அவர்கள்‌ இர்‌ 
மானிக்கிறார்கள்‌. அவியைப்பற்றியும்‌, ஆன்மாவைப்‌ பற்றியும்‌ 
அவர்கள்‌ செய்யும்‌, இந்த சரீரசம்பந்தமான தீர்ப்பிலிருந்து) 
பல உத்தேசங்கள்‌ உண்டாகி, இவைகள்‌ ஒரு மனிதனானவன்‌ 
கடை தீர்ப்பு காள்‌ வரையில்‌, மனிதனாஇறைதில்லை என்றும்‌; 
கடைசி தாப்பைக்‌ குறித்த தோடர்ச்சி என்னும்‌ நாலில்‌ (பிரிவு 
கள்‌ 82 முதல்‌ 88 வரையில்‌) காண்பிஃ்கப்பட்டபடி,இடையில்‌ 
ஏங்கேயோ ஓரிடத்திலிருந்து கொண்டு, மறுபடியும்‌ சேச காத்‌ 
அக்கொண்டிருக்கிறானென்றும்‌, ஓர்‌ நம்பிக்கையை உற்பத்தி 
செய்துவிட்டன. ஒரு மனிதனிட மனதா அவனிட. வியா 
யிருப்பதினால்‌, ஆவிகள்‌ என்று கூட சொல்லப்படுகிற தேவர்‌ 
கள்‌, மனதுகள்‌ என்று சொல்லப்படுஇஞர்கள்‌. 

857. என்‌ மனிதனிட மன, அவனிட அவியாயிருக்கிற 
தென்பதற்கும்‌, என்‌ அளவி ஒரு மனிதனா யிருக்ொனென்‌ 
பதற்கும்‌ காரணமானது, மனிதனிட இத்தத்தினிடவும்‌ புத்தி 
யினிடவும்‌ எல்லா பொருள்களும்‌ மனது என்பதால்‌ கருதப்‌ 
படுகிற தென்பதும்‌, இவைகள்‌ தொடக்கங்களில்‌ நூளைகளி 


பசு 507 


அம்‌ காட்சிகளில்‌ சரீரத்திலும்‌ இருக்கின்றன என்பதுமா 
யிருக்கிறது; ஆகையினால்‌ அவைகள்‌ எல்லாம்‌, அவைகளின்‌ 
உருவங்கள்‌ விஷயத்தில்‌ மனிதனிட பொருள்களாயிருக்இன்‌ 
றன. விஷயம்‌ இப்படி. இருப்பதினால்‌, மனது அதாவது இஜ்‌. 
தழும்‌ புத்தியும்‌, சரீரத்தையும்‌ அதன்‌ எல்லா பாகங்களை 
யும்‌, தன்‌ இஷ்டப்பிரகாரம்‌ கட்டளையிடுகிறது. மனது நினைத்து 
இச்சிக்கெற எதையும்‌ சரீரம்‌ செய்கிறதில்லையா ? மனது 
காதை கேட்கும்படி. நிமிர்த்துகிறது; பார்க்கும்படி கண்ணை 
கசூறிக்கிறது; மனது நாக்கையும்‌ உதடுகளையும்‌ பேசும்‌ 
படி. அசைக்கறெது; கைகளையும்‌ விரல்களையும்‌ ஆதற்கு 
இஷ்டமானதைச்‌ செய்ய வைக்கிறது; பாதங்களை தான்‌ 
இஷ்டப்படும்‌ இடத்துக்கு போகச்‌ செய்கிறது. சரீர 
மான, மனது சொன்னபடி கீழ்படிவதை தவிர வேறுயா 
தொன்றையாவது செய்றதா ? மனதானது சரீரத்தில்‌ 
அதன்‌ காட்சிகளால்‌ இருந்தால்‌ ஒழிய, இப்படி. நடக்குமா? 
மனதானது இஷ்டப்படுறெபடியினால்‌, அதன்‌ உத்திரவுபடி 
சரீரம்‌ ழ்ப்படிறைதென்பது, புத்திக்கு ஒத்திருக்கிறதா? 
அப்படியானால்‌, ஒன்று மேலேயும்‌ ஒன்று கீமழ.பும்‌, அவைகள்‌ 
இரண்டாயிருக்கும்‌; ஒன்று கட்டளையிடும்‌; மற்றது க&ீழ்ப்படி 
யும்‌. இது எந்தவிதத்திலும்‌ புத்தியுடன்‌ ஓத்துப்போகாத 
படியினால்‌, மேல்‌ கூறியபடி (பிரிவு 805) மனிதனிட உயி 
ரானது தொடக்கங்களில்‌ மூளைகளிலும்‌, காட்சிகளில்‌ சரீரத்‌ 
திலும்‌ இருக்கறதென்றும்‌, மேலும்‌ தொடக்கங்களில்‌ உயி 
ரிருப்பதுபோல்‌, ௮ முழுவதிலும்‌ ஒவ்வொரு பாகத்திலும்‌ 
இருக்கிறதென்றும்‌ (பிரிவு. 866.), அந்த தொடக்கங்கள்‌ 
மூலமாய்‌ ஒவ்வொரு பாகத்திலுமிருந்து முழுவதிலும்‌, 
முழுவதிலுமிருந்து ஒவ்வொன்றிலும்‌ உயிரிருக்கெறதென்றும்‌, 
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(பிரிவு 807), எற்படுகிறது. மனஇனிட எல்லா பொருள்‌ 
களும்‌, சித்தக்துடனும்‌ புக்தியுடனும்‌, சம்பந்தப்‌! பட்டிருக்கிற 
தென்பதும்‌, சத்தமும்‌ புத்திபும்‌ ஆண்டவரிடமிருந்து வரும்‌ 
அன்பினிடவும்‌ ஞானத்தினிடவும்‌ ௮சயங்களாயிருக்கின்றன 
வென்ப௮அம்‌, இந்த இரண்டும்‌ மனிதனிட உயிரை உண்டாக்கு 
கின்றனவென்பதும்‌, முன்பக்கங்களில்‌ காண்பிக்கப்பட்டிருக்‌ 
இறது. 

686. இப்பொழுது சொல்லப்பட்ட தஅலிருக்து, மனி 
தனிட மனது, மனிதனே என்ற கூட அறிந்து கொள்ளலாம்‌. 
ஏனென்றால்‌, மானிட ரூபத்தின்‌ முதல்‌ தரிநூல்‌ அல்லது 
மானிட ரூபமே அசைச்‌ சேர்ந்த எல்லாவற்றோடும்‌, நரம்புகள்‌ 
'மூலமாய்‌ மூளையிலிருந்து தொடர்ச்சியாயிருக்கற தொடக்கங்‌ 
களிலிருந்து, மேலை காண்பித்தபடி. கூட, உண்டாகிறது. 
இறந்த பிறகு மனிதன்‌ வருறெதும்‌, அப்பொழுது அதை ஓர்‌ 
ஆவியென்றம்‌, தேவனென்றும்‌ சொல்லப்படுறதும்‌, எல்லா 
சம்பூரணத்திலும்‌ மனிதனாயிருக்கறதம்‌, ஆனால்‌ ஒரு பர 
மார்த்த மனிதனாயிருக்கறதும்‌, இந்த ரூபம்‌ தான்‌. உலகத்தில்‌ 
சேர்ப்பதும்‌, மேலை போடுவதுமான, ஸ்தூல ரூபம்‌ தானே 
மானிட ரூபமல்லாமல்‌, மற்ற சூக்கும ரூபத்தினால்‌ அப்படியா 
இறது: ஸ்தூல லோகத்தில்‌ மனிதகணனாுனவன்‌ உபயோகம்‌ 
களைச்‌ செய்யவும்‌, மேலும்‌, உலகம்திலுள்ள ௮இக சுத்தமான 
பொருள்களிலிருக்து, சூக்கும பொருள்கள்‌ உள்ளிருக்கும்‌, 
ஒரு ஸ்திரமான பொருளைத்‌ தன்னுடன்‌ கொண்டு போகவும்‌, 
இவவிதமாக உயிரை தொடர்ச்சயொய்‌ வைக்கவும்‌, நீடிக்கச்‌ 
செய்யவும்‌, சக்தியுள்ளவனாயிருக்க அது சேர்க்கப்பட்டு 
மேலே போடப்படுகிறது. கடவுள்‌ மனிதஞாயிருக்கறெபடியி 
னால்‌, மனிதனிட மனது பொதுவாக மட்டு மல்லாமல்‌ சிறப்‌ 
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யாகவும்‌, மானிட சரீரத்தை அடைய சதாகாலம்‌ பிரசவ 
வேதனைப்படுகிறதென்பது, தேவர்கள்‌ ஞானத்தில்‌ ஒரு வார்த்‌ 
தையாயிருக்கிறது. 

869. ஒரு மனிதன்‌, மனிதனாயிருக்க வேண்மோனால்‌, 
இரசிலாவது, சரீரத்திலாவது, சம்பூர்ண மனிதனிலிருக்கும்‌ 
எந்த பாகமும்‌ இல்லாமலிருக்க முடியாது $) எனென்றால்‌, 
தானே தெய்வமாயிருக்கிற அன்பினிடவும்‌ ஞானத்தினிடவும்‌ 
ரூபமாய்‌ இருப்பதினால்‌, அந்த ரூபத்தில்‌ பிரவேசித்து ௮தை 
உண்டாக்காதது அங்கே ஒன்றுமில்லை. அன்பினிடவும்‌ 
ஞானத்தினிடவும்‌ நிர்ணயங்கள்‌ எல்லாம்‌ அ.திலிருக்கிறது ; 
இவைகள்‌ தேவ மனிதனில்‌ முடிவற்றவைகளாயிருக்கன்‌ றன, 
ஆனால்‌ அவரிட பிரதிமையில்‌, அதாவது மனிதனிலும்‌, தேவ 
னிலும்‌, அவியிலும்‌ முடிவுள்ளவைகளாயிருக்கின்றன. மனி 
தனிலிருக்கப்பட்ட எந்த பாகமாவது இல்லாமல்‌ போனால்‌, 
அவைகளுடன்‌ அன்னுவயப்படுகிற அன்பினாலும்‌ ஞானத்‌ 
,தினாலும்‌ நிர்ணயிக்கப்பட்ட எதோ இலதும்‌, முதன்மை 
பொருளிலிருந்து இறுதிப்‌ பொருள்கள்‌ வரையில்‌ ஆண்டவர்‌ 
மனிதரோடு இருக்கக்கூடியதும்‌, அவரிட இச்சாசத்தியிலி 
ருந்து, ஞான சக்தியின்‌ மூலமாய்‌ சிருஷ்டிக்கப்பட்ட உலகத்‌ 
இல்‌, உபயோகங்களை எஏற்படுத்தக்கூடியதுமான, எதோ இல 
அம்‌ இல்லாமல்‌ போய்விடும்‌. 

590. 17. சரீரத்துடன்‌ ஆன்மாவின்‌ சேர்க்கையானது 
அவனிட. இருதயத்துடனும்‌ சுவாசாசயங்களுடனும்‌, சித்தத்தி 
னிடவும்‌,புத்திமினிடவும்‌ அன்னுவயத்தின்‌ மூலமாய்‌ உண்டா 
கிறது, வேறாகுதல்‌, அப்படி அன்னுவயப்படாவிட்டால்‌ உண்‌ 
டாகிறது. சித்தமும்‌ புத்தியும்‌ அர்த்தம்‌ கொள்ளப்படுகிற மனி 
,தனிட மனது ௮வனிட: ஆவியென்றும்‌, ஆவியானது மனித 
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னென்றும்‌, இதுவரையில்‌ தெரிந்திருக்கப்படாதபடியினாலும்‌, 
சரீரத்துக்கு ஈமமாய்‌ மனிதனிட ஆவிக்கு ஒரு தாது அடிப்‌ 
பும்‌, சுவாசமும்‌ இரு£கிறதென்று தெரிக்திருக்காதபடியிஞ 
அம்‌, மனிதனில்‌ ஆவியின்‌ நாடி துடிப்பும்‌ சுவாசமும்‌, அவ 
னிட சரீரத்தின்‌ நாடிதுடிப்புள்ளும்‌ சுவாசத்துக்குள்ளும்‌ 
பாய்ந்து, அவைகளை உண்டாச்குகின்‌ றனவென்‌ று தெரிர்‌ 
இருஃகப்பட முடியாது. அகையிலுல்‌, சரீரத்தைப்‌3போல, மனி 
தனிட ஆவிக்கு ஒரு நாடிதுடிப்பும்‌ சுவாசமும்‌ இருக்கிறபடி. 
யினால்‌, அவனிட சரீரத்தின்‌ நாடி துடிப்பு னும்‌ சுவாசத்துட 
னும்‌, மனிதனிட ஆவியின்‌ நாடிதுடிப்பினிடவும்‌ சுவாசத்‌ 
தினிடவும்‌ ஒரு ஒப்பான அன்னுவயமிருக்கிறதென்று பின்‌ 
தொடருறெது; ஏனென்றால்‌, முன்‌ சொல்லியபடி, மனதா 
னது அவனிட. ஆவியாயிருக்கறது $ ஆகையினால்‌, இந்த 
இரண்டு சலனங்களின்‌ அன்னுவயம்‌ கிற்கன்றபோது, மரணம்‌ 
. என்று சொல்லப்பட்ட ஒரு பிரிவினை சம்பவிம்கிறது. அது 
அதன்‌ ஆவியோடு ஒன்றுபட்டு செயல்பட முடியாதபடி 
கோவினாலாவது விபத்‌தனாலாவது சரீரமானது அவ்வித 
நிலைக்கு வந்தபோது பிரிவினை அல்லத மரணம்‌ சம்பவிக்கறது;. 
ஏனென்றால்‌ இவ்விதமாக அன்னுவயமும்‌,' அன்னுவயத்தோடு 
சேர்க்கையும்‌ அழிக்துபோகறது. சுவாசம்‌ நின்றபோது இது 
ஏற்படுதிறதில்லை; ஆனால்‌ இருதயத்தின்‌ துடிப்பு நின்றபோது 
அப்படி ஏற்படுகிறது. ஏனென்றால்‌, இருதயம்‌ அசையும்‌ 
போது, அன்பு அதன்‌ உயிருள்ள சூட்டுடன்‌ மிகூந்திருந்து, 
உயிசை பாதுகாக்கிறது. ஸூர்ச்சையிலும்‌, ஈச்ச விடாமல்‌ 
தடுக்கப்பட்டபோதும்‌, கருப்பையிலுள்ள இளஞ்சுலிலிருர்‌ 
அம்‌ கூட இது விசதமாஇிறது. சுருங்கச்சொல்லில்‌, மனிதனிட 
சரீரத்தின்‌ உயிர்‌, ௮வனிட ஆவியின்‌ நாடி துடிப்புடனும்‌ 
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சுவாசத்துடனும்‌, ௮அதனிட சாடி. துடிப்பினிடவும்‌ சுவாசத்‌ இ 
னிடவும்‌, அன்னுவயத்தின்பேரில்‌ சார்ந்திருக்கிறது ) அந்த 
அன்னுவயம்‌ நிற்திறபோது, சரீரத்தின்‌ உயிர்‌ விட்டுவிடுதிற து; 
அந்த உயிரை விட்டு விட்டானென்று, அவன்‌ தெரிர்துகொள் 
ளாதபடி, ஸ்தூல உலகத்தில்‌ இருந்த உயிரோடு அவ்வளவு 
ஓப்பானதாயிருக்கிற சூக்கும உலூல்‌, அவன்‌ அவி சென்று 
அதன்‌ உயிரை தொடர்ச்சியில்‌ வைக்கிறது. பெரும்பான்மை 
யோர்‌, சரீரத்தைவிட்ட இரண்டு நாள்‌ பொருத்து, சூக்கும 
உலஇூலிருக்கிறார்கள்‌ ; அந்த காலத்திற்கு பிக்இி கான்‌ கலருடன்‌ 
பேசி யிருக்கிறேன்‌. 

891. ஆவியான, இங்கே சரீரத்தோடு உள்ள மனித 
னோடு சமமாய்‌, ஒரு காடி துடிப்பையும்‌ சுவாசத்தையும்‌ 
உடைத்தாயிருக்கெறதென்பது, அவர்களோடு பேச ஒருவ 
னுக்கு உத்திரவு கொடுக்கப்பட்டபோது, அவிகளிடவும்‌ 
தேவர்களிடவும்‌ சாட்யெத்தைத்‌ தவிர இதர சாட்இயத்தால்‌ 
ரூபகாரம்‌ செய்யப்பட முடியாது. இந்த அனுமதி எனக்கு 
கொடுக்கப்பட்டிருக்கிறது. இதைப்பற்றி அவர்களைக்‌ கேட்ட 
போது, உலகத்திலிருக்கும்‌ மனிதர்களைப்போல்‌ அவ்வளவு 
மனிதர்களாக தாங்கள்‌ இருக்கிறதாசகவும்‌ ; அவர்களைப்போல்‌, 
கூட ஒரு சரீரத்தை உடைத்தாயிருப்பதாகவும்‌, ஆனால்‌ ௮து 
சூக்குமமானதென்றும்‌, மார்பில்‌ இருதய அடிப்பையும்‌, 
மணிக்கட்டில்‌ சுத்த இரத்த நாடிகளின்‌ துடிப்பையும்‌, ஸ்தூல 
உலகத்தில்‌ மனிதர்களா யிருப்பவர்கள்போல்‌, தாங்களும்‌ 
உணருறெதாகவும்‌, அவர்கள்‌ சொன்னார்கள்‌ : இந்த விஷயத்‌ 
தைப்பற்றி நான்‌ ௮கேகரைக்‌ கேட்டேன்‌, அவர்கள்‌ எல்லாம்‌ 
அதே மாதிரி சொன்னார்கள்‌. மனிதனிட ஆவியானது 
அவனிட சரீரத்தில்‌ சுவாசிக்கிறது என்பது, என்னிட சொந்த 
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அ. பபைவத்தில்‌ தெரிந்துகொள்ள அருள்‌ செய்யப்பட்ட. 
ஒரு சமயத்தில்‌, தேவர்கள்‌, என்னிட சுவாசத்தை நடத்தவும்‌, 


ஷ்டப்ப றைக்கவும்‌, கடைசியில்‌ ப்பொழுது நான்‌ 
இ டி குறைக்கவும்‌, அ ழூ 


புத்தியுடன்‌ பார்த்த என்னிட அவியின்‌ சுவாசம்‌ மாத்திரம்‌ 


மிகுந்திருக்கிற வரையில்‌, ௮தை விடாமல்‌ நிருகத்‌இக்கொள் 
ளவும்‌ ௮னுமதி கொடுக்கப்பட்டார்கள்‌. இறந்து போடஇறவர்‌ 
களின்‌ நிலைமையை அறிந்து கொள்ள எனக்கு அருள்‌ செய்‌ 
யப்பட்டபோது, அம்மாதிரியே எனக்கும்‌ செய்யப்பட்ட 
தென்பது, சுவர்க்கமும்‌ நரகமும்‌ எனும்‌ நாலில்‌ 449வது பிரி 
வில்‌ பார்க்கலாம்‌. சில சமயங்களில்கூட, என்னிட ஆவியின்‌ 
சுவாசத்திற்கு மாத்திரம்‌ கான்‌ குறைக்கப்பட்டேன்‌; அது 
சுவர்க்கத்து பொது எுவாசத்துடன்‌ ஒத்துப்போகறதை, 
கான்‌ அப்பொழுது புத்தியினால்‌ பார்த்‌ேதன்‌. ௮ேக தடவை 
களில்‌ கூட தேவர்களோடு அதைப்போன்ற நிலைமையிலிருச்‌ 
திருக்கறேன்‌ ; மேலும்‌ சுவாக்கத்தில்‌ அவர்களிடம்‌ உயர்த்தப்‌ 
பட்டிருக்கிறேன்‌, அப்பொழுது சரீரத்துக்கு வெளியே அவி 
யிலிருக்துகொண்டு, உலகத்தில்‌ செய்வதுபோல சுவாசத்‌ 
அடன்‌ அவர்களோடும்‌ பேசி?னைன்‌. இதிலிருக் தும்‌, இன்னும்‌ 
இதர உயிருள்ள ரூபகராங்களிலிருகந்தும்‌, மனிதனிட ஆவி 
யானது சரீரத்தில்‌ மாத்தரம்‌ அல்லாமல்‌, சரீரத்தை ஹு 
விட்ட பிறகும்‌ கூட சுவாசிக்கிறதென்றும்‌, ஆவியினிடம்‌ 
சுவாசம்‌ மனிதன்‌ அறிந்து கொள்ளாதபடி. அவ்வளவு மெளன 
மாயிருக்கிறதென்றும்‌, ஏறக்குறைய காரணமான து காரியத்‌ 
தில்‌ ஓடுகிறது போலவும்‌, சர்தனையானது சுவாசாசயல்களி 
அம்‌, சுவாசாசயங்கள்‌ மூலமாய்‌ பேச்சிலும்‌ ஒவெது போல 
வும்‌, சரீரத்தின்‌ வெளிப்படையான சுவாசத்தில்‌ ௮த ஓடுகிற 
தென்றும்‌, எனக்கு தெளிவாக்கப்பட்டது.. மனிதனிடத்தில்‌, 
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ஆலியினிடவும்‌ சரீரத்தினிடவம்‌ சேர்க்கையான5, அந்த 
.இசண்டின்‌, இருதய சலனத்தினிடவும்‌ சுவாசாசய சலனத்‌ 
இனிடவும்‌ வரிசைப்படி, அன்னுவயத்தின்‌ மூலமாய்‌ உண்டா 
அஇறதென்பது, இவைகளிலிருந்து ௮௫ தெளிவாகக்கூட இருக்‌ 
இறது.. 

893. பொதுவாகவும்‌ சிறப்பாகவும்‌ தேவர்கள்‌ சுவர்க்கம்‌ 
மூழுவதும்‌ இந்த இரண்டு உயிருள்ள சலனங்களை உடைத்‌ 
தாயிருப்பதினால்‌, இருதயத்தைச்‌ சேர்ந்ததும்‌, சவாசாசயத்‌ 
தைச்‌ சேர்ந்ததுமான இந்த இரண்டு சலனங்களும்‌, நிலைத்து 
பிடிவாதமாயிருக்இன்றன; அவர்‌ இருஃகப்பட்டதும்‌, அவரிட 
மிருந்து வருறதுமான சூரியனிடமிருந்து, ஆண்டவர்‌ அவை 
களை உள்ளே கொட்டுறெபடியினால்‌, முழு அமரர்‌ உலக 
மும்‌ அவைகளிலிருக்கன்றன. அந்த சூரியன்‌ ஆண்டவரி௨ 
மிருந்‌ அ, இரந்த இரண்டு ௪லனங்களையும்‌ செயல்படுத்‌ றது. 
சுவர்க்கத்திலும்‌ ௨ உலகத்திலுமுள்ள எல்லா பொருள்களும்‌, 
அந்த. சூரியன்‌ மூலமாய்‌ ஆண்டவரிடமிருர்து, முதன்மை 
யான இலிருந்து இறுதியானவைகள்‌ வரையில்‌ அவை 
களை ஒரு பூரணமான மூழுமையாயிருக்கும்படியாக, உ௬ 
வத்திலிருந்து அவ்வித சம்பந்தத்தை உடைத்தாயிருப்‌ 
பதினுலும்‌, அன்பினிடவும்‌ ஞானத்தினிடவும்‌ உயிரானது 
அவரிடமிருக்‌ அ வருகறபடி.யினாலும்‌, பிரபஞ்சத்தின்‌ எல்லா 
சக்திகளும்‌ உயிரிடமிருந்து வருகிறபடியினாலும்‌, இந்த இர 
ண்டு சலனங்களுக்கும்‌ வேறு உற்பத்தி ஸ்தானமில்லை என்று 
விசதமாதெ௮. இவைகளின்‌ விகர்ப்பம்‌, அன்பையும்‌ ஞானத்‌ 
தையும்‌:  ஏற்றுக்கொள்வதற்கு தக்கபடி இருக்கிறதென்று 
ஏற்படுற, 
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898. பின்‌ வருவதில்‌, இந்த சலனங்களின்‌ அன்னுவயத்‌ 
தைப்பற்றி, சுவர்க்தத்தோரி எவா௫ிற்றெவர்களோடி அந்த: 
அன்னுவயத்தின்‌ சுபாவம்‌ என்னவென்றும்‌, ஈரகத்தோடு 
சுவா௫ிச்சிறவர்களுடன்‌ அது என்னவென்றும்‌, மேலும்‌ சுவர்க்‌ 
கதிதோடு பேசி, காகத்தோடு நினைக்கெவர்களுடன்‌ அது 
என்னவென்றும்‌, இவ்விதமாக வேஷதாரிநளோடும்‌, மூகஸ்‌ 
அதி செய்கறெவர்களோடும்‌, பாசாங்கர்களோடும்‌ ௮.து என்ன 
வென்றும்‌, இவைபோன்ற அகம்‌ சொல்லப்படும்‌. 

894. சித்தத்தைப்‌ பற்றியும்‌ புத்தியைப்பற்றியும்‌, அல்லது ' 
அன்பைப்பற்றியும்‌ ஞானத்தைப்பற்றியும்‌, ஆகையினால்‌ மனித 
னிட ஆன்மாவைப்பற்றியும்‌, தேரிந்துகோள்ளக்கூடிய எல்லா 
பொருள்களும்‌, சித்தத்தடன்‌ இருதயத்தினிடவும்‌, சுவாசா 
சயங்களோடு புத்தியினிடவும்‌, அன்னுவயத்திலிருக்து தெரிந்து: 
கோள்ளலாம்‌. இ 

பாண்டித்தியமுள்ள உலகத்தில்‌ அகேகர்‌ அன்மாவைப்‌ 
பற்றிய விசாரணையில்‌ அதிகமாய்‌ கஷ்டப்பட்டிருக்கறுர்கள்‌; 
ஆனால்‌ சூக்கும உலகத்தைப்பற்றியும்‌, இறந்த பிறகு மனி 
தன்‌ நிலைமையைப்பற்றியும்‌, அவர்களுக்கு ஒன்‌ ஐம்‌ தெரியாத 
படி.யினால்‌, அன்மாவின்‌ சுபாவத்தைப்பற்றி யல்லாமல்‌, ஆனால்‌ 
சரீரத்தின்பேரில்‌ ௮௫ சேட்டித்தலைப்பற்றி, ஊகைகளை எற்‌ 
படுத்துவதைத்‌ தவிர, அவர்கள்‌ ௮.திகம்‌ ஒன்றும்‌ செய்ய முடி 
யானு. ஆன்மாவின்‌ சுபாவத்தைப்பற்றி,(6(1௦7) எனும்‌ சூக்கும 
ஆகாயத்தில்‌, மிகவும்‌ சுத்தமான ஏதோ ஒன்று என்பதைத்‌ 
தவிரவும்‌, அதே (606) எனும்‌ சூக்கும ஆகாயத்தைப்பற்றி, 
அதன்‌ ஏதோ ஒரு முக்கிய அம்சம்‌ என்பதைத்‌ தவிர்‌ 
வும்‌, அவர்கள்‌ வேறு அபிப்பிராயம்‌ கொள்ள முடியாது. 
ஆயினும்‌, ஆன்மாவானது சூக்குமமானதென்று தெரித்திருக்‌... 
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அறபடியினால்‌, ஆன்மாவிற்கு ஏதோ ஸ்தூலமான குணத்தை 
ஆ?ராபிப்‌போம்‌ என்கிற பயத்தில்‌, அதிகம்‌ சொல்ல 
இங்க அவர்கள்‌ 'தைரியப்படவில்லை. ௮ன்மாவான து சரீரத்‌ 
,தின்பேரில்‌ செயல்பட்டு, அதன்‌ இக்திரியங்களின்‌ ஞானத்‌ 
துக்கும்‌, அதன்‌ சலனத்துக்கும்‌ சம்பந்தப்பட்ட எல்லா 
பொருள்களையும்‌, அங்கே உண்டாக்குகிறதென்றுதெரிந்திருக்‌ 
தும்‌, ஆன்மாவைப்பற்றி அப்படி. நகினைத்தபடியினால்‌, முன்‌ 
கூறியபடி, பெருக்கத்தால்‌ செய்யப்பட்டதென்று இலர்‌ 
'சொன்ன தூம்‌, ஒற்றுமைபால்‌ செய்யப்பட்டதென்று, சிலர்‌ 
.சொன்னதுமான சரீரத்தின்பேரில்‌ ஆன்மா சேட்டித்தலை 

"சோதனை செய்ய அவர்கள்‌ அதிகமாய்‌ கஷ்டப்பட்டார்கள்‌. 

ஆனால்‌, நிஜமான சங்கதியை அறிய அவலுள்ள மன ஒத்துக்‌ 

(கொள்ளக்கூடிய யாதொன்றையும்‌ இந்த விசாரணையால்‌ கண்டு 
பிடிக்கப்படா தபடியினால்‌, தேவர்களோடு பேசவும்‌, அவர்கள்‌ 

ஞானத்தின்‌ மூலமாய்‌ அந்த விஷபத்தைப்பற்றி அறிவு உண்‌ 

டாக்கப்படவும்‌ எனக்கு அருள்‌ செய்யப்பட்டது. அதிலி 

ந்து இது ஏற்படிகிறது. இறந்த பிறகு உயிோடிருக்இற . 
மனிதனிட ஆன்மா ௮வனிட அவியாயிருக்கிறது, அது சம்‌. 
தரணருபத்தில்‌ ஒரு மனிதனாபிரு$றது; இந்த மனிதனிட 

அன்மா இத்தமும்‌ புத்தியுமாயிருந்கெறது; இவைகளின்‌ 
ஆண்மா ஆண்டவரிடமிருந்துவரும்‌ அன்பும்‌ ஞானமுமாயிருக்‌ 

கிறது இந்த இரண்டும்‌ ஆண்டவரிடமிருக்து மாத்திரம்‌ வரு 
கிற மனிதனிட உயிரை உண்டாக்குகறவைகளாயிருக்கன்‌ 
ன) ஆண்டவர்‌, மனிதன்தன்னைஏற்றுக்கொள்ளும்பொருட்டு, 
உயிரானது மனிதனுடையதுபோல்‌ தோன்றும்படி. செய்‌ 
இனுர்‌. ஆனால்‌ மனிதனானவன்‌, உயிரை தனக்கே சொந்தமாக 
பாத்தியதை கொண்டாடி, அப்படியே ஆண்டவரை ஏற்றுக்‌ 
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கொள்ளாமல்‌ விட்டுவிடாதபடி,, ஈன்மை என்று சொல்லப்‌: 
பட்ட அன்பின்‌ எல்லாமும்‌, உண்மை என்று சொல்லப்பட்ட 
ஞானத்தின்‌ எல்லமும்‌ தன்க டமிருந்து வருஇறதாகவும்‌, 
அவைகளில்‌ யாதொன்றும்‌ மனிதடனிடமிருக்து வருஇற இல்லை 
யென்றும்‌, இந்த இரண்டும்‌ உயிராயிரு ப்பதினால்‌ உயிசாயிருக்‌ 
(இற உயிரின்‌ முழுவதும்‌ தன்னிட மிருந்து வருவதாகவும்‌ கற்‌ 
பித்திருக்களுர்‌. 

89௦. தன்‌ சொரூபத்திலேயே அன்மாவானது, அன்பும்‌. 
ஞானமுமாயிருக்றெபடியினாலும்‌, இந்த இரண்டும்‌ ஆண்ட 
வரிடமிருக்து, மனிதனில்‌ இருக்கெபடியினலைம்‌, மனிதனில்‌ 
ஆண்டவரிட இருப்பிடங்களாயிருக்தற, ஒன்று அன்புக்கும்‌, 
மற்றது ஞானத்துக்குமாக, இரண்டு ஆசயங்கள்‌ சிருட்டிக்கப்‌ 
பட்டிருக்கின்றன. அன்பிற்கு. ஏற்பட்டது இத்தமென்‌றும்‌, 
ஞானத்துக்கு ஏற்பட்டது புத்தியென்றம்‌, சொல்லப்பட்‌ 
டிருக்கிறது. அன்பும்‌ ஞானமும்‌ அண்டவரில்‌ வேராக ஒன்றா 
யிருப்பதிலைம்‌, (மேலே பிரிவுகள்‌ 17 முதல்‌ 82 வரையில்‌) 
“இச்சாசக்தி ௮அவரிட ஞான சத்திக்கு சேர்ந்தபடி.யினாலும்‌, 
"ஞானசத்தி அவரிட இச்சா ச.த்இக்கு சேர்ச்தபடியினாலும்‌ 
(பிரிவுகள்‌ 84 முதல்‌ 89 வரையில்‌), இவைகள்‌ அம்மா திரியே 
தேவ மனிகனிட மிருந்து அதாவது அண்ட வரிட மிருந்து 
'புறப்படறபடியினாலும்‌, சத்தமும்‌, புச்‌ திபுமென்றெ மனிதனி 
லிருக்கும்‌ அந்த இரண்டடி ஆசயங்களும்‌ வாசஸ்தானக்‌ களும்‌, 
வேருப்‌ இரண்டாயிரு ்கும்படி.யாகவும்‌, அப்படியிருந்தும்‌, 
இவைகளில்‌ இத்தமும்‌ புத்திபும்‌ பிரிக்கமுடியாத படியினால்‌, 
எல்லா தொழில்களிலும்‌, எல்லா இர்திரிய ஞானங்களிலும்‌ 
ஒன்றாகும்படிக்கும்‌. ஆண்டவரால்‌ சிருட்டிக்கப்பட்டி ௬ம்‌ 
-இன்றன. ஆனால்‌, ஒரு மனிதனானவன்‌ ஒரு ஆசயமாக 
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வும்‌ வாசஸ்தலமாகவும்‌ இருக்க சக்தியுள்ளவஞாயிருக்கும்‌ 
பொருட்டு, ௮ந்த நோக்கத்தை அனுசரித்தே, அதன்‌ அன்‌ 
பில்‌ தான்‌ இராத ஞானத்தின்‌ ஏதோ ஒரு வெளிச்சத்தில்‌ மனி 
தனிட புத்தி தன்னிட. அன்பிற்கு மேலே உயர்த்தப்பட சக்த 
யுள்ளதாயிருக்கவேண்டு மென்றும்‌, அதனால்‌, அந்த அன்பில்‌ 
கூட, வந்து, சதாகாலம்‌ சுகத்தை அனுபவிக்கத்‌ தான்‌ எப்படி. 
வாழ வேண்டுமென்று பார்க்கவும்‌, கற்பிக்கப்படவும்‌, ௮து ஏற்‌ 
படுத்தப்பட்டிருக்கிறது. மனிதனைவன்‌ புத்தியை தன்னிட 
சொந்த அன்புஃகு மேலே உயர்த்தும்‌ சக்தியை துர்வினியோ 
கம்‌ செய்‌அவிட்டபடியினால்‌, சத்தத்தை தன்னையும்‌ உலகத்‌ 
தையும்‌ நேடத்தலின்‌ வாசஸ்தானமாகவும்‌, புத்தியை அந்த 
அசைகள்‌ ஸ்திரப்படுத்தப்பிகிற வழிவகைகளாசவும்‌ செய்து, 
அண்டவரிட அதாவது ஆண்டவரிடமிருந்து வரும்‌, அன்பி 
னிடவும்‌ ஞானத்தினிடவும்‌ ஆசயமாகவும்‌ இருப்பிடமாகவும்‌ 
இருக்கக்கூடியதை, அவன்‌ தனக்குள்ளே அழித்துவிட்டான்‌. 
இத்தமும்‌ புத்தியுமாயே அந்த இரண்டு இருப்பிடங்கள்‌, 
ஈரகத்துக்கு அடுத்த அன்பின்‌ இருப்பிடங்களாகவும்‌, அவ்‌ 
வித அன்புகளுக்கு உதவியாக ஸ்திரப்படுத்துவதினால்‌, ஈரகத்‌ 
தில்‌ ஞானமென்று எண்ணப்படுகிற நரகத்துக்கு அடுத்த இர்‌ 
தனையின்‌ இருப்பிடங்களாகவும்‌, ஏன்‌ ஆப்விட்டன வென்‌ 
பதற்கு, இதுதான்‌ காரணம்‌, 

890. தன்னையும்‌ உலகத்தையும்‌ நே௫த்தல்‌, ஏன்‌ ஈரகத்‌ 
துக்கடுத்த அன்புகள்‌ என்பதற்கும்‌, என்‌ மனிதன்‌ அவைகளுக்‌ 
குள்‌ வந்து, அதனால்‌ இவ்விதமாக தனக்குள்ளேயே சித்தத்‌ 
தையும்‌ புத்தியையும்‌ அழிக்க சக்தி யுள்ளவனாயிருந்தானென்‌ . 
பதற்கும்‌ காரணம்‌, தன்னை நே௫த்தலும்‌ உலகத்தை நேூத்‌ 
தலும்‌, ௮அஸ்‌இவாரம்‌ ஒரு வீட்டுக்கு உபயோகப்படுவதுபோல்‌, . 
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அவைகள்‌ பரபார்த்த அன்புகளுக்கு உபயோகமாயிருக்கிற 
ஸ்தூல மனிதனிட அன்புகளாயிருப்பதினல்‌, ிருட்டியி 
லேயே சுவர்க்கத்தை ௮டுத்தவைகளாயிருக்ன்றன. ஏனென்‌ 
னால்‌, தன்னையும்‌ உலகத்தையும்‌ கே௫த்தலிருக்து, மனிதனா 
னவன்‌ தன்‌ சரீரத்தின்‌ சேஷேமத்தைக்‌ கோருஇறான்‌; அவன்‌ 
போஷிக்கப்படவும்‌, உடுக்கப்படவும்‌, வசிக்குமிடம்‌ உடைத்‌ 
தாயிருக்கவும்‌, விட்டின்‌ நன்மையை யோ௫க்கவும்‌, உபயோக 
மானதைசெய்ய உத்தியோகம்‌ சம்பாதிக்கவும்‌, கீழ்ப்படிதலுக்‌ 
காக, தான்‌ ஈடப்பிக்கெ காரியங்களின்‌ கண்ணியத்திற்குத்‌ தக்க 
படி, கனம்‌ பண்ணப்படவும்‌, அதனுடன்‌ உலகத்தின்‌ சந்‌ 
தோஷங்களால்‌ மனோஷஞ்தெமடைந்து உயிர்ப்பிக்கப்படவும்‌ 
௮வன்‌ விரும்புகிறான்‌. ஆனால்‌ இவைகளை எல்லாம்‌ உபயோக 
மாயிருக்்ற ஏதோ ஒரு முடிவுக்கு விரும்புகிறான்‌. 
ஏனென்றால்‌, இவைகளினால்‌ ஆண்டவருக்கும்‌ அயலானுக்‌ 
கும்‌, உழைக்கும்‌ ஓர்‌ நிலைமைக்கு அவன்‌ வருகிறான்‌. ஆனால்‌, 
ஆண்ட வருக்கும்‌ அயலானுக்கும்‌ உழைப்பதற்கு அன்பில்லா 
மல்‌, உலகத்தின்‌ செலவில்‌ தனக்கே உழைக்க மாத்திரம்‌ ௮ன்‌ 
பிருந்தால்‌, அந்த அன்பானது, சுயமாய்‌ முழுமையும்‌ தீமை 
யாயிருக்கிற தன்னிட சுயதன்மையில்‌ தன்னிட மனதையும்‌ 
நடத்தையையும்‌ அமிழ்த்த ஒரு மனிதனை செய்றெபடியினால்‌, 
அது சுவர்க்கத்தைச்‌ சேர்ந்தாயிருப்பதிலிருக் து நரகத்தைச்‌ 
சேர்ந்ததாக ஆறது. 

897. ஒரு மனிதனைவன்‌ புத்தியின்‌ மூலமாக தான்‌ 
இருக்கக்கூடியபடி. சுவர்க்கத்திலும்‌, சித்தத்தின்‌ சூரலமாய்‌ 
ஈரகத்திலும்‌, இவ்விதமாக ஒரு கூறு செய்த மனதை உடைத்‌ 
தாயிருக்காதபடி, இறந்த பிறகு, அவனிட சுயஅன்புக்கு மேல்‌, 
அளவுக்கு மிஞ்சியிருக்கற புத்தஇிக்குச்‌ சேர்ந்த எல்லாம்‌ நீக்கப்‌ 
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படுகின்றன ;) ஆகையினால்‌, எல்லாரிலும்‌ சித்தமும்‌ புத்தியும்‌, 
கடையில்‌ ஒன்றாக செயல்படுகின்றன என்று ஏற்படுகிறது. 
சுவர்க்கத்திலிருக்கப்பட்டவர்கள்‌ விஷயத்தில்‌, இத்தமானது 
நன்மையை விரும்புகிறது, புத்தியானது உண்மையை நினைக்‌ 
இறது ; ஆலை நரகத்தில்‌ இருப்பவர்கள்‌ விஷயத்தில்‌, இத்தம்‌ 
தீமையை விரும்புகிறது, புத்தியானது பொய்யை நினைக்கிறது: 
தான்‌ தனியாய்‌ இல்லாதபோது நேரிடுறெபடி, சரீரத்திலிருக்‌ 
கும்‌ போது அரேகர்‌ வேறு விதமாய்‌ செய்தாலும்‌, தான்‌ தனி 
யாயிருக்கும்போது, கேரி$ிறெபடி, தன்னிட சொந்த ஆவியி 
லிருந்து நினைக்கும்போது, மனிதன்‌ உலகத்தில்‌ அதையே 
செய்ஒருன்‌. அவர்கள்‌, தல்களிட சித்தத்தினிடவும்‌ அல்லது 
ஆளியினிடவும்‌, சுய அன்பிற்கு மேலே தங்களிட புத்தியை 
உயர்ததுகிறார்களென்பது, அப்பொழுது ஏன்‌ அவர்கள்‌ வேறு 
விதமாய்‌ செய்கிறார்களென்பதற்கு காரணமாயிருக்கறது. இத்த 
மும்‌ புத்தியும்‌ இரண்டு வேறான பொருள்களென்றும்‌, அப்படி 
யிருந்தும்‌ ஒன்றாக செயல்பட. சிருஷ்டி க்கப்பட்டிருக்கறதென்‌ 
௮ம்‌, இறப்பதற்கு முன்‌ இல்லாவிட்டாலும்‌, இறந்த பிறகு 
ஒன்றாக செயல்பட கட்டாயம்‌ செய்யப்படுகறதென்றும்‌, 
தெரிர்திருக்கும்படி. இவைகள்‌ சொல்லப்பட்டன. 

898. அன்பும்‌ ஞானமும்‌, ஆகையினால்‌ இத்தமும்‌ 
புத்தியும்‌ ஆன்மாவென்று சொல்லப்படுகிற பொருள்களா 
யிருப்பதா லும்‌, ஆன்மா சரீரத்தின்பேரில்‌ எப்படி. சேட்டித்து, 
அதன்‌ காரியங்களை எல்லாம்‌ நடத்துகிறது என்பதும்‌, பின்‌ 
வருவதில்‌ காண்பிக்கப்படவேண்டியிருப்பதாலும்‌, இக்த அறி 
வானது இத்தத்துடன்‌ இருதயத்தினிடவும்‌, புத்தியுடன்‌ சுவா 
சாசயங்களினிடவும்‌, அன்னுவயத்திலிருந்து அடையக்கூடு 
மாகையாலும்‌, பின்வரும்‌ விஷயங்கள்‌ அந்த அன்னுவயத்த 
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லிருந்து சண்டுபிடிக்கப்பட்டிருந்றெது. 1. அன்பு அல்லத 
சித்தமானஅ மனிகனிட உயிராகவேயிருக்கறெது ; 11. அன்பு 
அல்லத சித்தம்‌ மானிட ரூபத்துக்கும்‌, மானிட ரூபத்துக்குச்‌ 
சேர்ந்த எல்லா பொருள்களுக்கும்‌ இடைவிடாமல்‌ பிரசவ 
வேதனைப்‌ படுகிறது 111. அன்பு அல்லத சத்தம்‌ ஞானம்‌ 
அல்லத புத்தியுடன்‌ விவாகம்‌ செய்துக்கொள்ளாமல்‌ அதன்‌ 
மானிட ரூபத்தின்‌ மூலமாய்‌ எதையும்‌ செய்ய சக்‌இயில்லாத. 
தாய்‌ இருக்கிறது. 17. அன்பு அல்லது இத்தம்‌, ஞானம்‌ 
அல்லது புத்தியாயிருக்கிற பின்வரும்‌ மனைவிக்கு ஒரு வீட்‌ 
டை அல்லது மணமஞ்ச௪த்தை தயார்‌ செய்கிறது, 77. 
அன்பு அல்லத சித்தம்‌, ஞானம்‌ அல்லத புத்தியுடன்‌ ஒன்று 
பட்டு செயல்பட சக்தியுண்டாக, அதன்‌ மானிட ரூபத்‌ 
தில்‌ எல்லா பொருள்களையும்‌ கூட தயார்‌ செய்்‌இன்றது, 
37]. விவாகம்‌ முடிந்தபின்‌, முதல்‌ புணர்ச்சி, தெரிந்து 
கொள்ளும்பொருட்டு கொள்ளும்‌ ஆசையின்‌ சூலமாய்‌ உண்‌ 
டாகறது, அதிலிருந்து உண்மையினிடத்து அன்பு உற்பவிக்‌ 
கிறது. 77/11. இரண்டாவது புணர்ச்சி, புத்தியுடன்‌ கெரிர்து 
கொள்ளும்‌ ஆசையின்‌ மூலமாய்‌ உண்டாஇறறு, அதிலிருந்து, 
உண்மையை உணர்தல்‌ உற்பவிஃகிறத, 7117. மூன்றாவது 
புணர்ச்சி உண்மையயை பார்க்கக்கொள்ளும்‌ ஆசையின்‌ கூலமாய்‌ 
உண்டாகிறது, ௮ திலிருந்து,சிக்தனை உற்பவிக்ெறெது. 126. இந்த 
மூன்று! உணர்ச்சிகளின்‌ ஞூலமாய்‌,அன்பு அல்லத த்தம்‌.௮தன்‌ 
உணர்ச்சியுள்ள உயிரிலும்‌, அகன்‌ முயற்சியுள்ள உயிரி லுமிருக்‌ 
றது. %. அன்பு அல்லத சித்தம்‌ ஞானத்தை அல்லது புத்‌ 
தியை அதன்‌ விட்டின்‌ எல்லா பொருள்களிலும்‌ நடத்து 
கிறது. %]. அன்பு அல்லது இத்தம்‌, அதனுடன்‌ ஒன்று படா 
மல்‌, ஒன்றையும்‌ செய்கிற தில்லை. 26] [. அன்பு அல்லத இத்தம்‌. 
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ஞானம்‌ அல்லத புத்தியுடன்‌ தானே கூடிக்கொண்டு, ஞானம்‌ 
அல்லது புத்தியை பரஸ்பரமாப்‌ சேர்க்கப்படச்‌ செய்றெது. 
2111. ஞானம்‌ அல்லது புத்தி, அன்பு அல்லது இத்தத்தினல்‌ 
அதற்கு கொடுக்கப்பட்ட வல்லமையினால்‌, உயர்த்தப்படவும்‌, 
சுவர்க்கத்திலிருந்து வந்‌.த ஒளிக்கு சேர்ந்த பொருள்களை பெற்‌ 
அக்கொள்ளவும்‌, அவைகளைப்பார்க்கவும்‌ சக்தியுடையதா 
யிருக்கிறது. 28177. அன்பு அல்லது சித்தம்‌, அதன்‌ மனையாட்‌. 
ஒயை அந்த அளவு கே௫த்தால்‌, உயர்த்தப்படவும்‌, சுவர்க்கத்‌ 
திலிருக்துவரும்‌ சூட்டைச்சேர்ந்த பொருள்களைப்‌ பார்க்கவும்‌ 
சக்தியுடையதாயிருகஃ்கற து. 2677. அல்லாவிட்டால்‌, அன்பும்‌ 
சித்தமும்‌ ஞானம்‌ ௮ல்லஅ புத்தியை, தன்னுடன்‌ ஒன்றுபட்டு 
செயல்பட, அதன்‌ உன்னதத்திலிருக்து பின்னுக்கு இமுக்‌ 
இறது. 277]. அவைகள்‌ ஒருமிக்க உயர்த்தப்பட்டால்‌, அன்பு: 
அல்லது சித்தம்‌ புத்தியில்‌ ஞானத்‌இனால்‌ சுத்தப்படுத்தப்படு 
இறது. 247711. அவைகள்‌ ஒருமிக்க உயர்த்தப்படாவிட்டால்‌, 
அன்பு அல்லத இத்தம்‌ புத்தியில்‌ அல்லது அதனால்‌ ௮௬௫ 
யாக்கப்படுகிறத.7711] புத்தியில்‌ ஞானக்தினால்‌ சுத்தமாக்கப்‌: 
பட்ட அன்பு சூக்குமமானஅம்‌ ௮ இசூக்குமமானதுமாகற து, 
21%. புத்தியிலும்‌ அதனாலும்‌ அசுசியாக்கப்பட்ட அன்பு 
ஸ்‌கூமானதாகவும்‌ இந்திரிய சம்பந்தமானதாகவும்‌ ஆறது. 
26% பருத்தறிவுடைமை என்று சொல்லப்பட்ட அறிந்து 
கொள்ளும்‌ மனோசக்தியும்‌, சுதச்திமென்ற சொல்லப்படும்‌ 
செயல்படும்‌ சக்தியும்‌, இன்னும்‌ மிகுந்‌இருக்கன்றன. 2681. 
சூக்கும அன்பு என்பதும்‌, ௮ இசூக்கும அன்பு என்பதும்‌, அய 
லானிடத்திலும்‌ ஆண்டவரிடத்திலும்‌ அன்புகூறுதலாயிருக்‌ 
கிறது ; ஸ்தாலமானதும்‌ இந்திரிய சம்பந்தமானதுமான அன்‌ 
பானது, உலகத்தையும்‌ தன்னையும்‌ கே௫ித்தலாயிருக்கெது.. 
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211. சித்தத்துடனும்‌ புத்திபுடனும்‌, அவைகளின்‌ சேர்க்‌ 
சையுடனும்‌ இருஃகிறதுபோல்‌, தருமத்துடனும்‌ புக்திபுட 
னும்‌ அவைகளின்‌ சேர்க்கையுடனும்‌ விஷபம்‌ அம்மாதிரி 
யே யிருக்கறெ து. 

899. 1. அன்பு அல்லது சித்தம்‌ மனிதனிட உயிராகவே 
யிருக்கிறது. சித்தத்துடன்‌, இருதயத்தினிட அன்னுவயத்தி 
லிருந்து இது ஏற்படுகிற த, (மேலே பிரிவுகள்‌ 878 முதல்‌ 881 
வரையில்‌ பார்க்கவும்‌). ஏனென்றால்‌, இருதயம்‌ சரீரத்தில்‌ 
செயல்படுகிற துபோல்‌, அப்படியே இத்தமானமு மன தில்‌ 
செயல்படுகிற. சரீரத்தின்‌ எல்லா பொருள்களும்‌, இருத்த லுக்‌ 
கும்‌ சலனத்துக்கும்‌, இருதயத்தைச்‌ சார்ந்‌ இருப்பதுபோல, மன 
இன்‌ எல்லா பொருள்களும்‌, இருத்தலக்கும்‌ உயிருக்கும்‌ சித்‌ 
,தத்தின்பேரில்‌ சார்க்திருக்கறெது, சத்தமானது அன்பின்‌ ஆசய 
மாயிருக்கெறபடியினாலும்‌, அன்பு உயிசாகவே இருஃகிறபடி.யின 
அம்‌, (மேலே பிரிவுகள்‌ 1, 2, 8, பார்ம்கவும்‌) உயிராகவே இருக்‌ 
இற அன்பானது எகமான ஆண்டவரிடமிருந்து வருறெடடி. 
யினாலும்‌, சித்தத்தின்பேரில்‌ என்று சொல்லப்பட்டது; ஆனால்‌, 
அ அன்பின்பேரில்‌ என்று அர்த்தம்‌ கொள்ளப்படுஇற.த. 
அன்பு அல்லத சித்தம்‌ மனிகனிட உயிரென்பது, சுத்த ரத்த 
நாடிகள்‌ மூலமாயும்‌, கருத்த ரத்த நாடிகள்‌ மூலமாயும்‌, சரீரத்‌ 
இல்‌ இருதயத்திலிருந்தும்‌, அதன்‌ விரிவிலிருக்தும்‌, ஏன்‌ தெரி 
நீதுகொள்ளப்படலா மென்பதற்குக்‌ காரணமானது, ஒன்றோ 
்‌ டொன்று அன்‌ இவையப்படுதிற பொருள்கள்‌, ஒன்று ஸ்தூல 
மானதாயும்‌, மற்றது சூக்குமமானதாயு மிருக்கிறதென்றெ 
-வித்தியாசத்தோடு ஒரே மா திரியாக செயல்படுஇன்‌ றன. இரு 
,தியமானது அ திலிருந்து அனுப்பப்படும்‌ ரத்தகாடிகள்‌ மூல 
மாய்‌ செயல்படுற இடத்தில்‌, ஒவ்வொரு பாகமும்‌ உயி 
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ரோடுயிருக்கறெது அல்லது உயிருக்கு £ழ்ப்படிந்து இருக்கிறது 
என்‌.ஐ.ம்‌, இருதயமானது அதன்‌ இரத்த நாடிகள்‌ மூலமாய்‌ 
செயல்படாத இடத்தில்‌, பாதொன்றும்‌உயி2ராடிருக்கிற இல்லை 
யென்றும்‌, காண்பிக்கிற சரீர சாஸ்த்திரத்திலிருக்து இருதய 
மானது சரீரத்தில்‌ எப்படி. செயல்படுகிறதென்பது விசதமாகி 
றத. இதைத்தவிர, இருதயமானது சரத்தில்‌ செயல்படுகிற 
முதன்மையான பொருளாயும்‌, இறுதியான பொருளாயுமிருக்‌ 
கிறது. அது முதல்மையானதென்பது, இளஞ்சூலிலிருக்அம்‌, 
௮து இறுதியான தென்பது, மரணத்தருவாயிலிருப்பவர்களிட 
மிருந்தும்‌, விசதமாகிறது ; சுவாசாசயங்களோடு கூடி வேலை 
செய்யாமலே, அது செயல்படுறெதென்பது மூச்சுவிடாதபடி 
செய்யப்பட்ட நிலைமைகளிலிருந்தும்‌, மூர்ச்சைகளிலிருந்தும்‌ 
விசதமாகறெது. ஆகையினால்‌, சரீரத்தின்‌ உதவியான உயிர்‌, 
இருதயத்தின்பேரில்‌ மாத்திரம்‌ சார்ந்திருப்பதுபோல்‌, ௮ம்‌ 
மாதிரியே மனதின்‌ உயிர்‌ இத்தத்தின்பேரில்‌ மாத்திரம்‌ சார்ந்‌ 
திருக்கறது என்றும்‌, சுவாசம்‌ நின்றபோது இருதயம்‌ 
உயிமடிருப்பதுபோல்‌, சிந்தனை நிற்கும்போது சத்தம்‌ உயி 
சோடி.ருக்கறதென்றும்‌, விசதமாறெது. இது மறுபடியும்‌ 
இளஞ்சூல்களிலிருந்தும்‌, மரணத்தருவாயிலிருக்கப்பட்டவர்‌ 
களிடமிருந்தும்‌, மூச்சுவிடாமல்‌ தடுக்கப்படுவதிலிருந்‌ தம்‌, 
மூர்ச்சையிலிருக்கும்‌, விசதமாகறெது. இலவைகளிளெல்லா 
மிருந்து அன்பு அல்லது த்தம்‌ மனிதனிட உயிராகவே 
பிருக்றெதென்று ஏற்படுகிறது. 

400. 77. அன்பு அல்லது சித்தம்‌ மானிட ஞூபத்துக்‌ 
கும்‌, மானிட ரூபத்துக்குச்‌ சேர்ந்த எல்லா போருள்களுக்கும்‌, 
இடை விடாமல்‌ பிரசவவேதனைப்‌ படுகிறது. சித்தத்துடன்‌ இரு 
தயத்தினிட அன்னுவயத்‌தலிருந்து இது விசதமாகிறது.. 
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ஏனென்றால்‌, சரீரத்தின்‌ சல்லாபொருள்களும்‌, கருப்பையில்‌ 
உருவாக்கப்பரிகின்‌ றரனவென்றும்‌, அவைகள்‌ மூளைகளிலிருந்து : 
வரும்‌ நார்கள்‌ மூலமாயும்‌, இருதயத்திலிருந்துவரும்‌ ரத்த 
-நாடி.கள்‌ மூலமாயும்‌, உருவாக்கப்படுகின்றனவென்றும்‌, எல்லா 
அங்கங்களிடவும்‌ ஆச்இரிகங்களிடவும்‌, இணைப்புகள்‌ இந்த 
இரண்டிலிருந்தும்‌ செய்யப்படுதன்றனவென்றும்‌ நன்றாய்‌ 
'தெரிக்திருக்றெது. மனிதனிலிருக்கும்‌ எல்லா பொருள்களும்‌, 
அன்பாயிருக்கிற சித்தத்தின்‌ உயிரிலிருந்து, நார்கள்‌ மூல 
மாய்‌, மூளைகளிலிருந்து அவைகளின்‌ தொடர்க்கங்களினால்‌ 
வருசன்றனவென்றும்‌, அவன்‌ சரீரத்தைச்‌ சேர்ந்த எல்லா 
பொருள்களும்‌, இருதயத்திலிருக்து சுத்த இரத்த சாடிகள்‌ மூல 
மாயும்‌, கருத்த இரத்த நாடிகள்‌ மூலமாயும்‌ வருகின்றன 
வென்றும்‌ இதிலிருந்து விசதமாஇறெது, இந்த காரணப்‌ 
'களுக்குக்காக, அன்பாயிருஃகிற உயிரும்‌, பிறகு இத்தமும்‌, 
இடைவிடாமல்‌ மானிட ரூபத்துக்கு, பிரசவ வேதனைப்படு 
கிததென்று மிகவும்‌ தெளிவாயிருஃகிற த. மானிட ரூபமானது 
மனிதனிலிருக்கும்‌ எல்லா பொருள்களாலும்‌ உண்டாக்கப்‌ 
பட்டிருப்பதால்‌, அன்பு அல்லது சித்தம்‌ அவைகளை உரு 
வாக்க இடைவிடாத முயற்சியிலும்‌ வேதனையிலும்‌ மிருற்கிற 
தென்று பின்‌ தொடர்கிறது. மானிட ரூபத்துந்காக முயற்‌ 
யினிடவும்‌ வேதனையினிடவும்‌ காரணம்‌, கடவுள்‌ மனிதன்‌ 
என்பதும்‌, பரம இச்சாசத்தியும்‌ பரம ஞானசத்தியும்‌, 
உயிரின்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ புறப்பிகிற அவரிட உயிராயிருக்கன்‌ 
ன வென்பதுமா யிருக்கிறது, மனிதனாகவே யிருக்கிற உயி 
சானது, சுயமாய்‌ உயிசாயிராததின்பேரில்‌ செயல்பட்டா 
லொழிய, மனிதனிலிருக்கும்‌ அவ்வித நிருமாணங்கள்‌ இருக்க 
முடியாது என்று, எவனும்‌ அறிக்துகொள்ளலாம்‌; எனென்‌ 
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ல்‌, மனிதனிலிருஃ்கும்‌ ஆயிரங்கள்‌ ஆயிசங்கள்‌ கணக்கான 
பொருள்கள்‌ ஒரு பொருளாய்‌, மனிதனைவன்‌ அவரிட ஆசய 
மாகவும்‌ வாசஸ்தானமாகவும்‌ க்‌ தியுடையவளாயிருக்கும்‌ 
நோக்கத்தோடு, அவைகள்‌ உற்பவிக்கிற உயிரின்‌ பிர இமையை 
அடைய ஒருமிக்க பிரயாசைப்படுகின்‌ றன. இவைகளிலெல்லா 
மீருந்து, அன்பும்‌, அன்பிலிருந்து சித்தமும்‌, சித்தத்‌ திலிருந்து 
இருதயமும்‌, மானிடரூபத்தை யடைய இடைவிடாமல்‌ பிரசவ 
வேதனைப்படுதின்றனவென்று அறிந்து கொள்ளலாம்‌. 

401. [ரர அன்பு அல்லத சித்தம்‌, ஞானம்‌ அல்லது 
புத்தியுடன்‌ விவாகம்‌ சேய்துக்கோள்ளாமல்‌ அதன்‌ மானிட 
ரூபத்தின்‌ மூலமாய்‌ எதையும்‌ சேய்ய சக்தியில்லாததாயிருக்‌ 
கிறது, 

சித்தத்துடன்‌ இருதபத்தினிட அன்னுவயத்திலிருக்து 
இதுகூட  விசதமாஇறது, இளஞ்சூலாகிய மனிதன்‌ 
சுவாசாசயங்களிலல்லாமல்‌, இருதயத்தில்‌ உயிரோடிருக்‌ 
இரான்‌. எனென்றால்‌, இந்த காலத்தில்‌, ரத்தமானது இருத 
யத்திலிருந்து சுவாசாசயங்களுக்கு, அவைகளுக்கு சுவாசக்‌ 
கும்‌ சக்தியைக்‌ கொடுக்க ஓடுகிறதில்லை. ஆனால்‌ அது 
ரவ 082]6) எனும்‌ அவாரத்தின்‌ மூலமாய்‌ இருதயத்‌ 
தன்‌ இடது சடரத்துக்குள்‌ ஓடுகிறது; அகையினால்‌ இளஞ்‌ 
சூல்‌ சரீரத்தின்‌ எதையும்‌ அசைக்கமுடியாமல்‌, சுற்றி கட்டப்‌ 
பட்டு டெக்கறது; ஞானேந்திரியங்கள்‌ மூடப்பட்டி ருப்பதால்‌, 
௮து எதையும்‌ உணரவும்‌ முடியாத. ஆயினும்‌ இலைஞ்சூல்‌ 
உயிரோடிருப்பதும்‌, ஆனால்‌ அறிவின்மையால்‌, அதாவது 
உணர்ச்சியும்‌ செய்கையுமில்லாமலிருக்கிறதுமான; அன்பு 
அல்லது இத்தத்துடன்‌ அது அம்மாதிரியய இருக்கிறது. 
ஆனால்‌, பிறந்த உடனே, நேரிடுகிறபடி, சுவாசாசயங்கள்‌ 
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திறக்கப்பட்ட உடனே, குழந்தை உடனே உணரவும்‌, செயல்‌ 
படவும்‌, அம்மாதிரியே இச்‌௫க்கவும்‌, நினைக்கவும்‌, ஆரம்பிக்‌ 
இறத. இவைகளிலிருந்து அன்பு அல்லது இத்தம்‌, ஞானம்‌ 
௮ல்லஅ புத்தியுடன்‌ விவாகம்‌ செய்‌ துஃ்கொள்ளாமல்‌, அதன்‌ 
மானிட ரூபத்தின்‌ மூலமாக எதையும்‌ செய்ய சக்தியற்ற 
தாயிருக்கறது என்பது தோன்றும்‌, 

409. 17 அன்பு அல்லது சித்தம்‌, ஞானம்‌ அல்லது புத்தி 
யாயிருக்கிற பின்வரும்‌ மனைவிக்கு ஒரு வீட்டை அல்லத 
மணமஞ்சத்தை தயார்‌ சேய்கிறது. சிருஷ்டிக்கப்பட்ட பிரபஞ்‌ 
சத்திலும்‌, அதன்‌ எல்லா பாசுங்களிலும்‌, ஈன்மையினிடவும்‌ 
உண்மையினிடவும்‌ விவாக : மிருக்கிறது ; ஈன்மை அன்புக்‌ 
கும்‌, உண்மை ஞானத்துக்கும்‌ சேர்ந்திருஃகிறபடி.யினாலும்‌, 
இக்த இரண்டும்‌ ஆண்டவரிலிருக்கிறபடி யிறை:ம்‌, அவரிட 
மிருந்து எல்லா பொருள்களும்‌ இிருஷ்டிக்கப்படுகிறபடி யி 
லும்‌, விஷயம்‌ இம்மாதிரி யிருக்கிறது. இந்த விவாகம்‌ மனி 
தனில்‌ எப்படி உண்டாகிறது என்பதை, சுவாசாசயங்களோடு 
இருதயத்தினிட சேர்க்கையில்‌, கண்ணாடியில்‌ பார்ப்பது 
போல்‌ தெளிவாய்‌ பார்க்கலாம்‌; ஏனென்றால்‌, இருதயம்‌ அன்‌ 
புக்கு அல்லது நன்மைக்கும்‌, சுவாசா சயங்கள்‌ ஞானம்‌ 
அல்லது உண்மைக்கும்‌ அன்னுவயப்படுகிறது ; மேலே பிரி. 
878 மூதல்‌ 881 வரையிலும்‌, 882 முதல்‌ 884 வரையிலும்‌ 
பார்க்கவும்‌. அன்பு அல்லது சித்தம்‌ தனக்கே ஞானம்‌ அல்லது 
புத்தியை எப்படி விவாக நிச்சயம்‌ செய்து கொண்டு, பின்‌ 
னிட்டு அதனுடன்‌ விவாக சம்பந்தத்தில்‌ பிரவே௫க்றெ.து 
அல்லத விவாகம்‌ செய்துக்‌ கொள்ளுகறெது என்பது, அந்த 
சேர்க்கையினால்‌ அறிந்து கொள்ளலாம்‌. அன்பான, ஞானத்‌ 
அக்கு ஒரு வீட்டை அல்லது மணமஞ்சத்தை தயார்‌ செய்‌ 
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அச்‌ கொள்ளுகிற ; விருப்பங்களால்‌ ஞானத்தை தன்னுட 
னேயே சேர்த்துக்‌ கொள்வதால்‌, அதை விவாகம்‌ செய்துக்‌ 
கொள்ளுறெது ; பிறகு ஞானமானது அந்த வீட்டில்‌ ஏற்படுத்‌ 
தப்படுறெத. அன்பும்‌ ஞானமும்‌, ஆகையினால்‌ சித்தமும்‌ 
புத்தியும்‌, சூக்குமமானவைகளான படியினால்‌, இது அப்படி. 
யிருக்தறதுதென்று தேவ பாஷையில்‌ தவிர முழுமையும்‌ 
விவரிக்கப்பட முடியாத ; இவைகள்‌ எல்லாம்‌ ஸ்தூல பாஷை 
பில்‌ நிஜமாகவே சொல்லப்படலாம்‌; ஆனால்‌, அன்பு என்ன 
வென்றும்‌, ஞானம்‌ என்னவென்றும்‌, நன்மையின்‌ விருப்பம்‌ 
கள்‌ என்னவென்றும்‌, உண்மையின்‌ விருப்பங்களாயிருக்கெ 
ஞானத்‌்இன்‌ விருப்பங்கள்‌. என்னவென்றும்‌ தெரியாதபடி 
பினால்‌, அவைகள்‌ தெளிவின்றி போய்விடும்‌. ஆனால்‌ அப்‌ 

யிருந்தும்‌, ஞானத்துடன்‌ அன்பினிடவும்‌, புத்தியுடன்‌ *% 
தத்‌ இனிடவும்‌, விவாக நிச்சயத்தினிடவும்‌ விவாகத்தினிடவும்‌ 
சுபாவம்‌, இருதயத்தோடும்‌ சுவாசாசயங்களோடு மிருக்கும்‌ 
அவைகளின்‌ அன்னுவயத்தால்‌ கொடுக்கப்படுகிற உவமான்த்‌ 
தால்‌ அறியப்படலாம்‌. அவைகளுடன்‌ போல, இவைகளு 
டனும்‌ விஷயம்‌ ஒரேமாதிரி யிருக்றெது ) ஒன்று சூக்கும 
மானதென்பதும்‌, மற்றது ஸ்‌.தூலமானதென்பதும்‌, தவிர 
கொஞ்சம்கூட வித்தியாசமில்லை என்று சொல்லும்படி. ௮வ்‌ 
வளவு ஒரே மாதிரி யிருக்றெனு. ஆகையினால்‌, இருதயத்தி 

லிருந்தும்‌ சுவாசாசயங்களிலிருர்தும்‌. இருதயமானது முத 
லில்‌ சுவாசாசயங்களை உருவாக்கி பின்னிட்டு அவை 
களோடு தானே சேர்றெதென்று விசதமா இிறது $; ௮து இளஞ்‌ 
சூலில்‌ சுவாசாசயங்களை உருவாக்கி, பிறந்த பிறகு தானே 
அ௮வைகளோடு கூடுகிறது. ஈரல்‌ தாங்கு என்று சொல்லப்‌ 
பட்ட தடுப்பு சுவராலும்‌, (216078) எனும்‌ ஒர்வித ஜவ்வின்‌ 
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போர்வையாலும்‌ சாரத்‌.இன்‌ மற்ற பொருள்களிலிருக்து பிரிஃ 
கப்பட்டு, அவர்கள்‌ விவாக மண்டபமிருக்கப்பட்ட, மார்பு 
என்று சொல்லப்படும்‌, அதன்‌ வீட்டில்‌ இருகயமானத இதை 
செய்கிறது. அன்புடனும்‌ ஞானத்துடனும்‌ அல்லது சித்தத்‌ 
டனும்‌ புத்தியுடனும்‌ அம்மா இரியே யிருக்கிறது, 

408, 7, அன்பு அல்லது சித்தம்‌, ஞானம்‌ அல்லது 
புத்தியுடன்‌ ஒன்றுபட்டூ சேயல்பட சக்தியுண்டாக, அதன்‌ 
மானிட ரூபத்தில்‌ எல்லாபோருள்களையும்‌ தயார்‌ சேய்கிறது. 

- இத்தமும்‌ புத்தியும்‌ இங்கே குறித்துச்‌ சொல்லப்பட்டிருக்‌ 
இன்றன; அனால்‌ சத்தமான முழு மனிகனென்று மனதில்‌ 
சாக்ரெதையாய்‌ வைக்கவேண்டும்‌ ; ஏனென்றால்‌, புத்தியுடன்‌ 
சத்தமானது மூளைகளில்‌ தொடக்கத்திலும்‌, சரீரத்தில்‌ இறுதி 
யானவைகளிலும்‌, ஆகையினால்‌ முழுவதிலும்‌ ஒவ்வொரு 
பாகத்திலுமிருக்கெது ; மேலே பிரிவுகள்‌ 865, 860, 807 
இவைகளைப்‌ பார்க்கவும்‌. ஆகவே, எல்லாபொருள்களின்‌ 
'பொதுரூபம்‌ இறப்பு ரூபமாகிய இரண்டு 'ரூபத்தையே 
,யோ௫ிக்குங்கால்‌, சித்தமானது முழு மனிதனென்றும்‌, சுவாசா 
,சயங்கள்‌ இருதயத்தின்‌ கூட்டாளியாயிருப்பதுபோல, புத்தி 
யானது அதன்‌ கூட்டாளியென்று% விசதமாகும்‌. அது 
அதே ரூபமாயிருப்பதால்‌, இத்தத்தின்‌ ஓர்‌ அபிப்பிராயம்‌, 
மானிட ரூபத்திலிருக்து வேறான ஏதோ ஒன்றென்று கொள்‌ 
ளாதபடி எச்சரிக்கையாயிருங்கள்‌. இத்தமானது புத்திக்கு 
, எப்படி மணமஞ்சத்தை தயார்‌ செய்கிறது என்பது மட்டு 
மல்லாமல்‌,புத்தியுடன்‌ ஒருமிக்க செயல்பட,சக்திபுண்டாக்கப்‌ 
- பட, அது முழுசரீரமாயிருக்கிற அதன்‌ வீட்டில்‌ எல்லாபொ 
ருள்களையும்‌ எப்படி தயார்செய்றெது என்பதைக்கூட, இ திலிரு 
ந்து அறிந்துகொள்ளலாம்‌. தயார்செய்யும்‌ விதம்‌ இது: சரீரத்‌ 
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தைச்சேர்ந்த எல்லா பொருள்களும்‌, அவைகள்‌ சத்தத்தோடு 
சேர்க்கப்பட்டிரப்பதுபோல்‌, புத்தியோடு சேர்க்ஈப்பட்டிருக்‌ 
கிறது என்பதும்‌, அல்லது. சரீரத்தின்‌ எல்லா பொருள்களும்‌, 
சித்தத்துக்கு சீழ்ப்படிதல்போல்‌, புத்திக்கும்‌ £ழ்ப்படிகன்‌ 
றன என்பதுமாயிருஃ்கிறது. சரீரத்தில்‌ எல்லா பொருள்களும்‌, 
சத்தத்தோடு ஐக்கயெப்பட தயார்‌ செய்யப்படுவதுபோல்‌, 
புத்தியுடன்‌ ஐக்யெப்பட எப்படி தயார்‌ செய்யப்படுஇன்‌ 
றனவென்ப.தும்‌, தேக சாஸ்‌இரத்தின்‌ மூலமாய்‌ சரீரத்தில்‌ 
ஒரு .கண்ணாடியில்‌ அல்லது ஒரு.பிரதிமையில்போல்‌ தவிர, 
பார்க்கப்படமுடியாது,. இந்த சாஸ்திரமானது சுவாசா 
சயங்கள்‌ சுவாசிக்கும்போது, முழுசரீரத்திலுமுள்ள எல்லா 
'பொருள்களும்‌ சுவாசாசயங்களின்‌ சுவாசத்தாலும்‌, அதே 
காலத்தில்‌, இருதயத்தின்‌ அுடிப்பாலும்‌ செயல்படும்படி, எப்‌ 
படி. அவ்விதமாய்‌ சேர்க்கப்பட்‌ டிருக்கின்றன வென்பதைக்‌ 
கற்பிக்கிறது. இருதயம்‌ சுவாசாசயங்களுடன்‌, சிரவங்களால்‌ 
'சேர்ச்கப்பட்‌ டிருக்கறதென்றும்‌, இவைகள்‌ சுவாசாசயங்‌ 
களின்‌ உட்பாகங்களுக்குள்ளே தொடர்ந்திருக்கிறதென்றும்‌, 
மேலும்‌, மூழு சரீரத்தின்‌ எல்லா அந்தரிகங்களும்‌, 
(ர்க 8) என்று சொல்லப்படும்‌ ஓர்வித வெண்மை 
நிறமான கரம்புகளினால்‌, மார்பினிட அறையோடு சேர்க்கப்‌ 
பட்டி ருக்கன்‌ றனவென்‌. றம்‌, சுவாசாசயக்கள்‌ சுவாசிக்கும்‌ 
போது, எல்லா பாகங்களும்‌ முழுவதிலும்‌ ஒவ்வொரு பாகத்‌ 
திலும்‌, சுவாசசம்பந்தமான சலனத்தில்‌ எதோ ஓண்றை 
பெற்றுக்கொள்ளும்படியாக சேர்க்கப்ப்ட்டிருக்கிற தென்‌ அம்‌, 
சரீர சாஸ்திரம்‌ காண்பிக்கறைது, இப்படி, சுவாசாசயங்கள்‌ 
சாழும்போது, விலா வெலும்புகள்‌ நெஞ்சு அறையை விரிக்‌ 
இன்றன, முலால எனும்‌ ஜவ்வு விஸ்தரிக்கப்படுகிறது, ஈரல்‌ 
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தாங்கி விசாலமாக நீட்டப்படுகிறது ; இவைகளோடு (1.128- 
171611(8) எனும்‌ ஓர்வித வெண்மை நிரமுள்ள நார்களினால்‌: 
அவைகளோடு சேர்க்கப்பட்டிருக்கிற சரீரத்தின்‌ சம்ப்பாகல்‌ 
கள்‌, சுவாசாசயசம்பந்தமான செய்கையினால்‌ எதோ ஒரு செய்‌ 
கையை அடைகின்றன. சரீர சாஸ்திர ஞானமில்லாதவர்‌ 
களும்‌, அதன்‌ நிபந்தனைகள்‌ தெரியாதவர்களும்‌, இப்பொ 
முது யோ௫ிக்கும்‌ விஷயத்தில்‌ அறிவில்லாமல்‌ போகாதபடி, 
கான்‌ இன்னும்‌ விவரித்து உரைக்கிறதில்லை. சுவாசாசயங்கள்‌ 
சுவாசிப்பதினால்‌ எழுந்து விரிர்தபோது, ஒவ்வொரு பாகமும்‌. 
சுவாசாசய சம்பந்தமான இயக்கத்துடன்‌ ஏககாலத்தில்‌ செயல்‌: 
பட தூண்டப்படும்படி, மார்பிலிருந்து மிகவும்‌ ழோன பாகம்‌ 
வரையில்‌, முழு சரீரத்தில்‌ எல்லா பொருள்களும்‌ அவ்வித: 
மாக பந்தப்பட்டிருக்க வில்லையா என்று, அந்த சாஸ்திரத்‌: 
தில்‌ அறிவும்‌ அண்ணிய விசாசணையும்‌ உள்ளவர்களோடு மாத்‌: 
திரம்‌ அலோ௫யுங்கள்‌. இவைகளிலிருந்து, மானிட ரூபத்‌ 
தின்‌ எல்லா பாகங்களோடு இத்தத்தினால்‌ புத்திக்கு தயார்‌ 
செய்யப்பட்ட அந்த விசேஷமான சேர்க்கைஎன்னவென்பது,. 
இப்பொழுது தெளிவாய்‌ ஆறியப்படலாம்‌. சம்பந்தங்களை 
மட்டும்‌ நன்றாய்‌ ஆராய்ச்சி செய்யுங்கள்‌, சரீர சாஸ்‌இரம்‌. 
தெரிந்த கண்ணோடு அவைகளைப்‌ பாருங்கள்‌,பின்னிட்டு, அந்த 
சம்பந்தல்களை அனுசரித்து, சுவாசிக்கும்‌ சுவாசாசயங்களோ 
டும்‌, இருதயத்தோடும்‌ அவைகளின்‌ கூட்டுத்தொழிலை ஆலோ 
இயுங்கள்‌. பின்னிட்டு, .சுவாசாசயங்களுக்குப்‌ பதிலாக, புத்தி 
யையும்‌, இருதயத்துக்குப்‌ பதிலாக சத்தத்தையும்‌, சிந்தனை 
செய்யுங்கள்‌. பிறகு கருதினது எது என்று நீங்கள்‌ அறிந்து: 


கொள்வீர்கள்‌. 
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404. 777. விவாகம்‌ முடிந்த பின்‌ முதல்‌ புணர்ச்சி 
யானது, தேரிந்து கொள்ளும்‌ போருட்ட கோள்ளும்‌ ஆசையின்‌ 
மூலமாய்‌ உண்டாகிறது, ௮ திலிருந்து உண்மையினிடத்து 
அன்பு உற்பவிக்கிறது. 

விவாகங்கள்‌ என்பதால்‌, மூடத்தனத்‌ திலிருந்து புத்தி 
யுள்ளநிலைமை வரையிலும்‌, இ திலிருந்து ஞானநிலைமை வரையி 
ஓம்‌ பிறந்த பிறகு மனிதனிட நிலைமை, இங்கே அர்த்தம்கொள்‌ 
ளப்படுற௫. மூடத்தனமாய்‌ மாத்திர மிருக்கிற முதல்‌ 
நிலைமை, விவாகல்கள்‌ என்பதால்‌ அர்த்தம்‌ கொள்ளப்படுகிற 
இல்லை ; ஏனென்றால்‌ இந்த காலத்தில்‌ புத்தியிலிருந்து எந்த 
எந்த சந்தனையுமில்லாமல்‌, அன்பு அல்லது சத்தத்தினிட ஒரு 
மங்கலான ஆசைமட்டுமிருக்கற௮. இந்த ரிலை்மையானது) அந்த 
விவாகத்துக்குஆரம்பமானதாயிருக்கறது. இிறுபிராயத்தில்‌ மனி 
,தனுக்குச்‌ சேர்ந்த இரண்டாவது நிலைமையில்‌ விஷயங்களை 
தெரிக்து கொள்ள ஒரு ஆசை இருக்றெ தென்பது அனுபோக 
விஷயமாயிருக்கறது. இதன்‌ மூலமாய்‌ சறகுழந்தையானது 
பேசவும்‌, படிக்கவும்‌ கற்றுக்கொள்ளுகிறது, பின்னிட்டு புத்‌ 
இக்கு சம்பந்தப்பட்ட மற்றவிஷயங்களைப்‌ படிப்படியாய்‌ கற்‌ 
க்கொள்ளுறெது. சித்தத்தைச்‌ சேர்ந்த அன்பு இதை உண்‌ 
,டாக்குற தென்பதை சந்தேகப்பட வேண்டியதில்லை; ஏனென்‌ 
(ரூல்‌, அன்பு அல்லது இத்தம்‌ அதை உண்டாக்கனால்‌ ஒழிய, 
அது செய்யப்பட முடியாது. விஷயங்களைத்‌ தெரிந்து கொள்‌ 
ளும்‌ ஆசை, பிறந்த உடன்‌ ஒவ்வொருவனுக்கும்‌ உண்டென்‌ 
அம்‌, இந்த ஆசையின்‌ மூலமாய்‌, அவன்‌ புத்தியானது படிப்‌ 
்‌ படியாய்‌ உருவாக்கப்பட்டு, ௮ இகரிக்கப்பட்டு, பூரணப்படுத்‌ 
தப்படுதற அந்தப்‌ பொருள்களை அவன்‌ கற்றுக்கொள்ளுகரு 
'னென்றும்‌, அனுபோக விஷயங்களில்‌ தங்கள்விவேகத்தை உப 
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யோகப்படுத்‌ அறவர்கள்‌ ஒத்‌அக்கொள்ளுகிறார்கள்‌. உண்மை. 
யினிடத்து பாராட்டும்‌ ஆசை இக்த மூ£லத்திலிருந்‌.து வருகிறது 
என்பதும்‌ கூட தெளிவாயிருக்கிறது. ஏனென்றால்‌ ஒரு மனி 
தன்‌ விஷயங்களைத்‌ தெரிந்துகொள்ளும்‌ ஆசையினால்‌, புத்தி 
யுள்ளவனைபோ து, தர்க்கம்‌ செய்யவும்‌, அவைகள்‌ குடும்ப சம்‌ 
பந்தமானதும்‌, தேசாசாரமானதும்‌, சன்மார்க்கமானதும்‌ எது 
வாஇலுமிருந்தாலும்‌, தன்னிட அன்பிற்கு சேர்ந்த விஷயங்களை 
இர்மானிக்கவும்‌ கொள்ளும்‌ ஆசையினால்போல்‌, விஷயங்களை 
தெரிந்து கொள்ளும்‌ அசையினால்‌, அவன்‌ அவ்வளவு 
நடத்தப்படுெதஇில்லை. இந்த ஆசையானது பரமார்த்த, 'விஷ 
யங்களில்‌ செலுத்தப்பட்டபோது, அது பரமார்த்த உண்மை 
களைத்‌ தெரிந்து கொள்ளும்‌ அசையாகறது. அதன்‌ 
தொடக்கமானது விஷயங்களைத்‌ தெரிந்து கொள்ளும்‌ ஆசை 
என்பது, உண்மையினிடத்து ஆசையானது விஷயங்களை 
தெரிர்‌அுகொள்ளும்‌ உன்ன தமான ஆசையாயிருக்கிற தென்ப: 
இலிருந்து தெரிந்துகொள்ளலாம்‌; ஏனென்றால்‌, உண்மையி 
னால்‌ மாறுபடுதலென்பது, ஆசையினால்‌ அவைகளைத்‌ தெரிந்து 
கொள்ள விரும்புகிறதும்‌, அவைகள்‌ அகப்பட்டபோது,ஆசை 
யின்‌ சந்தோஷத்திலிருந்து அவைகளை உட்கொள்ளுகற தூ 
மாயிருக்கிறது. 

ரா. இரண்டாவது புணர்ச்சி பத்தியுடன்‌ தெரிந்து 
கொள்ளும்‌ ஆசையின்‌ மூலமாய்‌ உண்டாகிறது, அதிலிருந்து. 
உண்மையை அறிதல்‌ உண்டாகிறது. 
இந்த விஷயத்தை விவேகத்தோடு இசைந்த உள்ளாராம்‌: 
விலிருந்து யோ௫க்க: இஷ்டமுள்ளவர்கள்‌ எல்லாருக்கும்‌ இத 
தெளிவாயிருக்கிறது. உண்மையினிடத்து ஆசையும்‌, - உண்‌ 
மையைப்பார்த்தலும்‌, சிலரில்‌ பொருந்துகறதும்‌, சிலரில்‌ 
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பொருக்சாசதுமான, புத்தியின்‌ இரண்டு சச்‌ இகளாயிருச்ன்‌ 
நனவேன்று தேர்ந்த அறிவிலிருந்து விசகமாகும்‌. அவைகள்‌, 
உண்மைகளை தெரிந்து கொள்ள மாத்திரம்‌ விரும்புகிறவர்‌ 
களிடத்தில பொருந்தாமல்‌, புத்தியின்‌ உண்மைகளைப்‌ 
பார்க்க விரும்புகிறவர்களுடன்‌ பொருந்தினவைகளாயிருக்‌. 
இன்றன. ஒவ்வொருவனும்‌, விவேகத்துடன்‌ அறிந்து 
கொள்ளும்‌ ஆசையில்‌ இருக்கிற அளவ, உண்மையைப்‌ 
பார்த்தலிலிருக்கறானென்பது கூட தெளிவாயிருக்கிறது: 
ஏனென்றால்‌, உண்மையை விவேகத்துடன்‌ அறிந்து கொள்‌ 
ஞூம்‌ அசையை "எடுத்துவிட்டால்‌, உண்மையைப்‌ பார்த்தல்‌ 
என்பது ஒன்றும்‌ இடையாது; உண்மையை விஃவகத்துடன்‌ 
தெரிந்து: கொள்ளும்‌ ஆசையிருந்தால்‌, அதன்பேரில்‌ கொள்‌ 
ளும்‌ ஆசையின்‌ அளவுக்குத்‌ தக்கபடி , அதைப்‌ பார்த்தல்‌ உண்‌ 
டாகிறது. சரியான அறிவுள்ள: எந்த மனிதனுக்கும்‌ உண்‌ 
மையை விவேகத்‌ த்துடன்‌” ௮ றிந்துகொள்ளும்‌ ஆசை யிருக்கிற 
வரையில்‌, உண்மையை பார்த்தலில்லாமல்‌ போஜெதில்லை. 
ஒவ்வொரு மனித.க்கும்‌, பகுத்தநிவுடைமை என்று சொல்‌ 
லப்பட்ட உண்மையை விவேகத்துடன்‌ அறிந்துகொள்ளும்‌ 
சக்த யிருக்கிறது. 
“ட ுழ்‌ மூன்றாவது புணர்ச்சி உண்மையைப்பார்க்கும்‌ 
போருட்டூ கொள்ளும்‌ ஆசையின்‌ மூலமாய்‌ உண்டாகிறது, 
அதிலிருந்து சிந்தனை உற்பவிக்கிற து. 

்‌. உண்மையை அறிந்து கொள்ளும்‌ ஆசை ஒன்று, அதை 
விவேகத்துடன்‌ தெரிந்து கொள்ளல்‌ வேறொன்று, அதைப்‌ 
பார்த்தல்‌ மூன்றாவதாயிருக்கிறது; வேறு வார்த்தைகளில்‌ 
சொன்னால்‌, உண்மையினிடத்து கொள்ளும்‌ ஆசை ஒன்று, 
உண்மையைப்‌ பார்த்தல்‌ (வேறொன்று, இந்தனை. மற்‌ 
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ஜொன்று. அனால்‌ மனதின்‌ தொழிற்பாடுகளை தெளிவாய்ப்‌ 
பார்க்க முடியா தவர்களால்‌, இந்த வித்தியாசங்கள்‌ மங்கலாப்‌ 
மாத்தம்‌ பார்ச்கப்படுன்றன; ஆனால்‌ அப்படி பார்க்கக்‌ 
கூடியவர்களால்‌ தெளிவாய்‌ பார்க்கப்படுகன்றன. மன 
தின்‌ இந்த தொழிற்‌ பாடுகளை தெளிவாய்‌ பார்க்கக்கூடா 
தவர்களிடத்தில்‌ இருக்கும்‌ அஞ்ஞானத்துக்குக்‌ காரணம்‌, 
அந்த சக்திகள்‌, உண்மையினிடத்து ஆசையிலும்‌, உண்மை 
யை உணர்தலிலும்‌ இருக்கப்பட்டவர்களோடு, இந்தனையில்‌ 
ஏககாலத்தில்‌ இரு$இன்றனவென்பதும்‌, இப்படி ஒருமிக்க 
இருக்கும்‌ காலத்தில்‌ அவைகளுக்குள்‌ பேதங்காட்ட முடியா 
தென்பதுமாயிருக்றது. ஆன்மா சரீரத்தில்‌ நினைக்கும்போது 
ஒரு மனிதன்‌ கெளிவான இந்தனையிலிருக்கறொன்‌ ; ௮வன்‌ 
மற்றவர்களோடு சகவாசம்‌ செய்யும்போது, இது முக்கயெமாய்‌ 
சம்பவிக்கிறது. ஆனால்‌, அவன்‌ வி£வகத்துடன்‌ தெரிந்து 
கொள்ளும்‌ ஆசையிலிருக்கும்போதும்‌, இதன்‌ மூலமாய்‌ 
உண்மையை பார்க்க நேரிட்டபோதும்‌, ௮வன்‌ அப்பொழுது 
தியானமாயிருக்கற ஜீவனிட இந்தனையிலிருக்கறான்‌ ;) இது 
நிஜமாகவே சரீரத்தின்‌ இந்தனையில்‌ விழுறெது. ஆனால்‌, ௮.து 
பேசாத சிந்தனையா யிருக்கிறது ; ஏனென்றால்‌, அது அவை 
களிலிருந்து தீர்மானிக்கிறபடி.யினால்‌ அல்லது அவைகளைக்‌ 
கொண்டு ஸ்திசப்படுத்‌ அ௫றயினால்‌, அவன்‌ சரீர இத்தனைக்கு 
'மேலே இருந்து கொண்டு ஞாபகதத்திலிருக்து வரும்‌ இந்தனை 
களை கழே பார்க்கிறான்‌. ஆனால்‌, நிஜமான உண்மையினிடத்து 
அன்பு, கவனிக்கப்படா திருக்தெ இயானத்தில்‌ ௮தன்‌ உயிராக 
மறைந்து கடக்கற இன்ப சுகந்தரும்‌ ல உணர்ச்சியிலி 
ருந்து, சித்தத்தின்‌ ஒரு முயற்சியாக மட்டும்‌ பார்க்கப்படு 
கிறது. உண்மையினிடத்து அன்பும்‌, உண்மையைப்‌ பார்த்‌ 
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தலும்‌, இந்தனையுமாகய இந்தமூன்றும்‌ அன்பிலிருந்து ஒழுங்‌ 
இல்‌ தொடர்சன்றனவென்றும்‌, அவைகள்‌ புத்தியில்‌ தவிர 
வேறு எங்குமில்லை யென்றும்‌, இ திலிருந்து இப்பொழுது 
அறிந்து கொள்ளலாம்‌. எனென்றால்‌, அந்த சேர்க்கை 
முடிந்த பிறகு, அன்பு புத்தியில்‌ பிரவேசிக்கிற£போது, ௮து 
அப்பொழுது முதலில்‌ உண்மையினிடத்து ஆசையையும்‌, 
பிறகு தனக்கு தெரிந்ததை விவேகத்துடன்‌ தெரிந்து கொள்‌ 
ஞூம்‌ அசையையும்‌, கடையில்‌ அத வி3வகத்துடன்‌ அறிந்து 
கொண்டதை சரீரத்தின்‌ இந்தனையில்‌ பார்க்கக்‌ கொள்ளும்‌ 
ஆசையையும்‌, உற்பத்தி செய்கிறது ; ஏனென்றால்‌, சிந்தனை 
யானது உள்ளான பார்வையைத்‌ தவிர வேறொன்றுமில்லை. 
சிந்தனையானஅ ஸ்தூல மனதுக்குச்‌ சேர்ந்தபடியினால்‌, ௮து 
முதலில்‌ இருக்கிறது $ ஆனால்‌, உண்மையினிடத்து சொள்‌ 
ளும்‌ ஆசையிலிருந்து வருற, உண்மை உணர்தலிலிருந்து 
வரும்‌ இந்தனை, கடைசியில்‌ வருறது. இந்த இந்தனை ஞானத்‌ 
தின்‌ இந்தனை, ஆனால்‌ முன்‌ கூறியது ஸ்தூல மனதின்‌ பார்‌ 
வை மூலமாய்‌ ஞாபகத்திலிருந்‌ துவரும்‌ இர்‌ தனையாயிருக்கிறது. 
புத்திக்குப்‌ புறம்பான அன்பு அல்லது சத்தத்தின்‌ தொழிற்‌ 
பாடுகள்‌ எல்லாம்‌ உண்மையின்‌ ஆசைகளோடு அல்லாமல்‌, 
ஈன்மையின்‌ ஆசைகளுடன்‌ சம்பந்தப்பட்டி ருக்கின்றன. 

405. இத்கத்தைச்‌ சேர்ந்த அன்பிலிருந்து வரும்‌ இந்த 
மூன்றும்‌, புத்தியில்‌ ஒழுங்கில்‌ தொடர்சன்றன வென்பது, 
பகுத்தறிவுள்ள மனிதனால்‌ நிஜமாக?வ இர௫க்கப்படக்கூடும்‌. 
அப்படியிருந்தும்‌, ஈம்பும்படியான விஷயமாக அவ்வளவு 
தெளிவாய்‌ பார்க்கப்பட முடியாது. மேல்‌ காண்பித்தபடி 
அன்னுவயத்தினால்‌, இத்தத்தைச்‌ சேர்ந்த அன்பு, இருதயத்‌ 
.அடன்‌ ஒன்றாக செயல்படுறெபடியினாலும்‌, புத்தியைச்‌ 


426 பதி பசு பாச விளக்கம்‌ 


சேர்ந்த ஞானம்‌ சுவாசாசயங்களோடு ஒன்றாக செயல்படுகிற 
படியினாலும்‌, உண்மையினிடத்து ஆசையைப்பற்றியும்‌, உண்‌ 
மையைப்‌ பார்த்தலைப்‌ பற்றியும்‌, இந்தனைகளைப்‌ பற்றியும்‌ இப்‌ 
பொழுதே (பிரிவு 404) சொல்லியது, சுவாசாசயங்களிலும்‌ 
அதன்‌ நிருமாணத்திலும்‌ போல்‌, வேறு எவ்விடத்திலும்‌ ௮வ்‌ 
வளவு தெளிவாய்‌ பார்க்கவும்‌, ரூபகாரம்‌ செய்யவும்‌ முடியாது; 
ஆகையினால்‌ சுவாசாசயங்கள்‌ சுருக்கமாய்‌ விவரிக்கப்பட 
வேண்டும்‌. பிறந்த பிறகு, இருதயமானது, அதன்‌ வலது 
சடரத்திலிருந்து, சுவாசாசயங்களில்‌ இரத்தத்தை அனுப்பு 
_ கிறது; இரத்தமானஅ அவைகளில்‌ சென்ற பிறகு, அதன்‌ 
இடது சடரத்தில்‌ அதை அனுப்பி, இவ்விதமாக சுவாசா 
சயங்களைத்‌ தஇறக்கறெது. இருதயமான௫ இதை புப்புச நாடி 
கள்‌, புப்புச நாளங்கள்‌ மூலமாய்‌ செய்றெது. சுவாசாசயங்கள்‌ 
இளை விடுற சுவாசக்குழலின்‌ களைகளை உடைத்தாயிருக்‌ 
இன்றன ; கடைசியில்‌, அதற்குள்‌ சுவாசாசயங்கள்‌ காற்றை 
ஏற்றுக்கொள்ளுகற கண்ணறைகளில்‌ முடிவாய்‌, இவ்விதமாக 
சுவாசிக்கன்றன. சுவாசக்குழல்களையும்‌, அவைகளின்‌ ளெ 
களையும்‌ சுற்றி, (7௨ க29208) அல்லது (780௨ லேவி 
எனும்‌ காளங்களிலிருக்தும்‌, (௦11௨) எனும்‌ சுத்த ரத்தக்‌ 
குழாயிலிருந்தும்‌, எழுறெ. 'சுவாசக்குழலின்‌ இளைகளைச்‌ 
சேர்ந்தவைகளென்‌.று சொல்லப்படும்‌ இதச சுத்த ரத்த காடி 
களும்‌,கருத்த இரத்த நாளங்களும்‌ கூட இருக்கின்றன. இத்த: 
சுத்த ரத்த நாடிகளும்‌, கருத்த ரத்த நாளங்கலும்‌, புப்புச நாடி 
களுக்கும்‌ புப்புச௪ நாளங்களுக்கும்‌, 'வேருன தாயிருக்கன்‌ றன... 
இசத்தம்‌ சுவாசாசயங்களுக்குள்‌ இரண்டு வழிகளிலும்‌, அவை 
களிலிருந்து (வெளியே இரண்டு வழிகளிலும்‌ தம்வன்ற்‌: 
தென்று, இ திலிருந்து விசதமாகிறது. அதனால்தான்‌. சுவா 
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சாசயங்கள்‌ இருதயத்துடன்‌ ஏககாலத்தில்‌ அல்லாமல்‌ சுவா 
சிக்க சக்தியுள்ள வைகளாயிருக்கின்‌ றன. இருதயத்தின்‌ பரஸ்‌: 
பர இயக்கங்களும்‌ சுவாசாசபங்களின்‌ பரஸ்பாஇயக்கங்களும்‌ 
ஒத்துப்போறெதில்லை என்பது நன்றாய்‌ தெரிந்திருக்கிறது. 
மேற்கூறியபடி இத்தத்‌,அடனும்‌ புத்தியினுடனும்‌, இருதயத்தி 
னிடவும்‌ சுவாசாசயங்களினிடவும்‌, ஒரு ௮ன்‌னுவய மிருக்கிற 
படியினாலும்‌, ஒன்‌ று செய்கறதுபோல மற்றதும்‌ செய்யும்படி. 
யாக, ௮ன்னுவயத்தினால்‌ உண்டாகும்‌ சேர்க்கை அவ்விதமாக 
இருப்பதினாலும்‌, இருதயத்திலிருந்து சுவாசயங்களில்‌ இரத்‌ 
தம்‌ உட்பெருக்கெடுப்பதினால்‌, சித்தமானது புத்தியினுள்‌ 
எப்படி. ஒடி, உண்மையினிடத்து ஆசைக்கும்‌, உண்மையைப்‌ 
பார்த்தலுக்கும்‌, இந்தனைக்கும்‌ சம்பந்தப்பட்டி ருக்க, மேல்‌ 

விவரித்தபடி (பிரிவு 404) காரிய சித்திகளை சம்பவிக்கச்‌ செய்‌ 

இறதென்று அறிந்து கொள்ளலாம்‌. அந்த அன்னுவயம்‌,. 
எனக்கு இதையும்‌ சுருக்கமாய்‌ விவரிக்க முடியாத, அந்த விஷ: 
யத்தைச்‌ சேர்ந்த இதர அநேக விஷயங்களை வெளிப்படை 
யாக்னெது. ௮ன்பு அல்லது இத்தம்‌,இருதயத்துடனும்ஞானம்‌ 

௮ல்லது புத்தி, சுவாசயங்களுடனும்‌ அன்னுவயப்படுகிற படி 

யினால்‌, சுவாசாசயங்களிலிருக்கும்‌ இருதயத்தின்‌ இரத்தக்‌ 

குழாய்கள்‌ உண்மையினிடத்து ஆசைகளோடும்‌,சுவாசாசயங்க. 
ளின்சுவாசக்குழல்களின்களைகள்‌ அந்தஆசைசளிலிருக்‌, தவரும்‌: 
உணர்ச்கெளோடும்‌ இந்தனைகளோடும்‌ அன்னுவயப்படுசின்றன 
வென்று ஏற்படுகிறது. இந்த உற்பத்தி ஸதானக்சளிலிருந்து 
சுவாசாசயன்சளின்‌ எல்லா நிருமாணங்களையும்‌ கண்டுபிடித்து. 
சத்தத்தின்‌ ஆசையுடனும்‌, புத்தியின்‌ ஞானத்துடனும்‌ அநத 
உவமானத்தைப்பற்றி பாடுபடுகிற எவனும்‌ மேலே (பிரிவு 
404) சொல்லிய விஷயங்களை ஒரு ஒப்பனையில்‌ பார்க்கவும்‌. 
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ஸ்திரமான ஒரு ஈம்பிக்கைகு வாவும்‌, சக்தியுள்ளவனாயிருப்‌ 
பான்‌. ஆனால்‌, இருதயத்தையும்‌ சுவாசாசயங்களையும்‌ குறித்த 
சரீர சாஸ்திரத்தின்‌ விவரங்கள்‌ சிலருக்குமாத்திரம்‌ தெரிர்‌ 
திருக்கிறபடியினாலும்‌, ஒரு பொருளை, தெரியாத ஒன்றினால்‌ 
மற்றொன்றை ஸ்திரப்படுத்தல்‌, ௮க்சகார த்தைகொண்டுபோய்த்‌ 
தருகிறபடியினாலும்‌, ௮ந்த உபமானத்தை இன்னும்‌ அ திகம்‌ 
விவரணத்தில்‌ ருசுபரித்தாமல்‌ நான்‌ விட்டுவிடுகேேன்‌. 

406. 1[%. அன்பு அல்லது சித்தம்‌, இந்த மூன்று 
புணர்ச்சிகளினால்‌, அதன்‌ இந்திரிய ஞானமுள்ள உயிரிலும்‌, 
அதன்‌ சேய்கையுள்ள உயிரிலுமிருக்கிறது. 

புத்தி சேராத அன்பும்‌, அல்லது புத்தியின்‌ சிந்தனை 
'சேராத அன்பின்‌ ஆசையும்‌, ஒரு சரீரத்தில்‌ உணரவும்‌ முடி 
'யாது, செயல்படவும்‌ முடியாது 9 ஏனென்றால்‌ புத்தி சேராத 
அன்பு, குருடானதைப்போலிருக்கறது; புத்தியானது அன்பு 
பார்க்கப்பட்ட வெளிச்சமாயிருப்பதினால்‌, இந்தனை சேராத 
.ஆசையானது இருட்டிலிருப்பதுபோலிருக்கிற து, மேலும்‌, 
புத்தியின்‌ ஞானம்‌ ஆண்டவரிடமிருந்து ஒரு சூரியகைப்‌ 
புறப்படுகிற வெளிச்சத்திலிருந்து உண்டாறெது. ஆகையினால்‌, 
புத்தியின்‌ ஓளி ீன்கலான இத்தத்தின்‌ அன்பு, ஒன்றையும்‌ 
பார்க்காமல்‌, குருடான தாயிருப்ப இனால்‌, புத்‌ தியின்‌ வெளிச்சம்‌ 
நீங்கலாய்‌, இந்திரிய ஞானங்களே, பார்வையும்‌ கேட்டலு 
மட்டுமல்லாமல்‌ மற்றவைகளும்கூட, குருட்டுத்தனத்திலும்‌ 
.சூனியத்தி ௮மிருக்குமென்று பின்‌ தொடருகிறது, எல்லா 
உண்மையை உணர்தலும்‌, மேல்‌ காண்பித்தபடி, புத்‌ தியிலுள்ள 
அன்புக்கு சேர்க்இருக்கெபடி.யினால்‌, மற்ற இந்திரியங்களும்‌ 
அப்படியே யிருக்கும்‌ ; சரீரத்திலுள்ள எல்லா இந்திரியல்‌ 
“களும்‌, மனதின்‌ பார்வையிலிருந்து தங்கள்‌ பார்வையை 
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அடை கன்‌ றன. சரீரத்தின்‌ ஒவ்வொரு செய்கைக்கும்‌ அம்‌ 
மாதிரியே யிருக்கறது. ஏனென்றால்‌ புத்தி நீங்கலான அன்பி 
னால்‌ உண்டாகும்‌ செய்கை, இரவில்‌ ஒரு மனிதன்‌ செய்யும்‌ 
செய்கைபோலிருக்கெது. ஏனென்றால்‌, அம்மா தரி காலத்தில்‌ 
தான்‌ செய்றது அவனுக்கு நிச்சயமில்லை. ஆகையினால்‌ 
அவ்வித செய்கையில்‌, புத்தியும்‌ ஞானமும்‌ இருக்கமுடியாது, 
௮ந்த செய்கையானது உயிருள்ள செய்கையென்று சொல்ல 
முடியாது; செய்கையானது அதன்‌ சாரத்தை அன்பிலிருக்‌ 
தும்‌, ௮தன்‌ குணத்தை விவேகத்திலிருந்தும்‌ அடைகிறது. 
மேலும்‌, நன்மையின்‌ எல்லா ௪க்‌இயும்‌, உண்மையின்‌ மூலமாய்‌ 
வருறெ, ஆகையினால்‌ நன்மையான உண்மையிலும்‌, இவ்‌ 
விதமாக அதன்‌ மூ£லமாயும்‌, செயல்படுறது; ஈன்மை அன்‌ 
புக்கு சேர்ந்தது, உண்மை புத்திக்கு சேர்ந்தது. இவைகளி : 
லிருந்த, அன்பு அல்லது சித்தம்‌, இந்த மூன்று சேர்க்கைகள்‌ 
மூலமாய்‌ (பிரி, 404 ஐ பார்க்கவும்‌, அதன்‌ இந்திரிய ஞான 
மூள்ள உயிரிலும்‌, அதன்‌ செய்கையுள்ள உயிரிலுமிருக்கிற 
தென்ற விசதமாகும்‌. 

407. அன்பானது புத்தியுடன்‌ சூக்குமமாய்‌ செய்வதை, 
இருதயமானது சவாசாசயங்களோடு ஸ்தூலமாய்‌ செய்யும்படி. 
யாக, இத்தத்துக்கும்‌ இருதயத்துக்கும்‌, புத்திக்கும்‌ சுவாசா 
சயங்களுக்கும்‌ அவ்விதமாய்‌ அன்னுவய மிருக்கிறபடி.யினால்‌, 
உயிருக்கும்‌ இது அப்படி யிருக்கெறதென்.ற! சுவாசாசயங்‌ 
களோடு இருதயத்தினிட புணர்ச்சியினால்‌ நிரூபிக்கலாம்‌. ஆகை 
யினால்‌ மேற்கூநியவைகள்‌ ஒரு ஒப்பனையில்போல்‌ பார்க்கப்பட 
லாம்‌. இருதயமும்‌ சுவாசாசயங்களும்‌ சேர்ந்து 
செயல்‌ படாதபோது, மனிதனானவன்‌ எந்த இந்திரிய 
எந்த செய்கையுள்ள உயிரிலும்‌ 


ஒசே காலத்தில்‌ 


ஞானமுள்ள உயிரிலும்‌, 
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. இல்லைஎன்பஅ, இளஞ்சூலின்‌ அல்லது கருப்பையிலுள்ள 
சிறு குழந்தையின்‌ நிலைமையிலிருக்தும்‌, பிறந்த பிறகு 
அதன்‌ நிலைமையிலிருந்தும்‌ தெளிவா யிருக்இறது. மனி 
தன்‌ கருப்பையில்‌ ஒரு இளஞ்சூலாக இருக்கற காலம்‌ 
வரையில்‌, சுவாசாசயக்கள்‌ மூடப்பட்டிருக்கின்றன$; ஆகை 
யினால்‌, அவனுக்கு உணர்ச்சியுமில்லை,  செய்கையுமில்லை, 
ஞானேந்திரியங்கள்‌ மூடப்பட்டிருஃகன்றன, கால்களும்‌ 
கைகளும்‌ கட்டப்பட்டிருக்கன்றன; ஆனால்‌, பிறந்த பிறகு 
சவாசாசயங்கள்‌, திறக்கப்படிதன்றன. ௮.து திறக்கப்படுவ 
தால்‌, மனிதன்‌ உணருிறான்‌, செயல்படுஇரொன்‌; சுவாகாசயங்‌ 
கள்‌ இருதயத்திலிருக்து அனுப்பப்படும்‌ இரத்தத்தினால்‌ 
. திறக்கப்படுசன்றன. இருதயத்தினிடவும்‌ சுவாசாசயங்களிட 
-வும்‌ கூட்டுத்தொழிலில்லாமல்‌, மனிதனுக்கு இந்திரிய ஞான 
. மூள்ள உயிரும்‌ செய்கையுள்ள உயிருமில்லை என்பது, சுவாசம்‌ 
அக்காலத்தில்‌ நீக்கப்படுகிற இனால்‌, சுவாசாசயமில்லாமல்‌, இரு 
,தீயம்‌ மாத்திரம்‌ செயல்படுகிற, மூரர்ச்சைகளில்‌ கூட நிரூபிக்கப்‌ 
படுகிறது; நன்றாய்‌ தெரிந்திருக்‌றெபடி, இந்த சந்தர்ப்பத்தில்‌, 
இந்திரிய ஞானமுமில்லை, செய்கையுமில்லை. தண்ணீர்‌ மூலமா 
யாவது, குறல்வளையை நிருத்தி, சுவாசாசயங்கள்‌ சுவாசிக்கும்‌ 
வழியை மூதடுகிற எதினாலாவது உண்டாஇற திக்குமுக்குகளில்‌ 
அம்மாதிரியே கேரிடுகிறது. அப்பொழுது ஒரு மனிதன்‌ 
இற்‌ துபோனவனைப்போல்‌ தோன்றுஇரான்‌. அவன்‌ ஒன்‌ 
றையும்‌ உணருகறதில்லை, ஒன்றையும்‌ செய்கிற இலலை, அப்படி 
யிருந்தும்‌, நன்றாய்‌ தெரிந்து இருக்கிறபடி. அவன்‌ இருதயத்‌ 
தில்‌ இன்னும்‌ உயிரோடிருக்இருன்‌; ஏனென்றால்‌, சுவாசா 
சயத்துக்கு தடை நீங்கப்பட்ட உடனே, இக்திரிய ஞான 
,முள்ளதும்‌ செய்சையுள்ளதுமான இரண்டு உயிர்களுக்கும்‌ 
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அவன்‌ இரும்புகறான்‌. இரத்தமானது இடையில்‌, சுவாசா 
சயங்கள்‌ மூலமாயப்ச்சு ற்றுறெ.து. அனால்சுவாசக்குழலைச்சேர்ந்த 
நாடிகள்‌,நாளங்கள்‌ மூலமாய்‌ அல்லாமல்‌,புப்புசநாடிகள்‌ நாள்‌ 
கள்‌ கூஜலமாயப்‌ சுற்றுதிறது ; முன்‌ சொன்னவைகள்தான்‌ 
சுவாசிக்கும்‌ சக்தியை மனிதனுக்குக்‌ கொடுப்பவைகள்‌. ௮.து 
புத்திக்குள்‌ அன்பினிட பெருக்கத்தைப்போல்‌ இருக்கிறது. 

408. 38 அன்ப அல்லது சித்தம்‌ ஞானம்‌ அல்லது புத்‌ 
தியை, தன்‌ வீட்டின்‌ எல்லா போருள்களிலும்‌ அழைத்துக்‌ 
கோண்டூ போகிறது. 

இக்கே அன்பு அல்லது இத்தத்தின்‌ வீடு என்பதால்‌, 
அவன்‌ மனதுக்குச்‌ சேர்ந்த எல்லா பொருள்கள்‌ விஷயத்‌ 
இலும்‌, முழு மனிதன்‌ என்று அர்த்தம்‌ கொள்ளப்படுகிறது. 
மேலே காண்பித்தபடி, இவைகள்‌ சரீரத்தின்‌ எல்லா பொருள்‌ 
களோடும்‌ அன்‌ னுவயப்படுறெபடி.யினால்‌, இந்த வீடு என்ப 
தால்‌, எல்லா அ வயவங்களும்‌, அங்கங்களும்‌, ஆச்‌ இரிகள்‌ 
களும்‌ என்று சொல்லப்பட்ட அவன்‌ சரீரத்தைச்‌ சேர்ந்த 
எல்லா பொருள்கள்‌ விஷயத்திலும்‌, முழு மனிதன்‌ என்று 
கூட அர்த்தம்‌ கொள்ளப்படுறெ.து. புத்தியானது மன தின்‌ 
எல்லா பொருள்களிலும்‌ வழி காட்டப்படுவது போல, சுவா 
சாசயங்கள்‌ இவைகளிலெல்லாம்‌ அம்மாதிரியே வழி காட்டப்‌ 
படுறெதென்பஅு மேல்‌ நிரூபித்த திலிருக்‌.து, அதாவது), அன்பு 
அல்லது சித்தம்‌, ஞானம்‌ அல்லது புத்தியாயிருக்கறெ இனி 
வரும்‌ தனது துணைவிக்கு ஒரு வீட்டை அல்லது மணமஞ்‌ 
சத்தைதயார்செய்கிற தென்ப இலிருந்தும்‌ (பிரிவு 402), அன்பு 
அல்லது இத்தம்‌, ஞானம்‌ அல்லது புத்தியுடன்‌ சேர்ந்து 
செயல்பட சக்தியுண்டாக எல்லா பொருள்களையும்‌ அதன்‌ 


மானிட ரூபத்தில்‌ அதாவது அதன்‌ வீட்டில்‌ தயார்செய்றெ 
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தென்பதிலிருந்அம்‌ (பிரிவு 408) விசதமா௫றெது, இந்த 
இசண்டு தலைப்பெயர்களின்‌ சம்‌ சொல்லிய விசேஷ சங்கதி 
களால்‌, சுவாசாசயங்கள்‌ சுவாசிக்கும்போது, இவைகளெல் 
லாம்‌ அம்மாதிரியே மாறி மாறி வரும்‌ செயல்களாக மூன்‌ 
ணுக்கு தள்ளிக்கொண்டு போகும்படியாக, சரீரத்திலுள்ள 
எல்லா பாகங்களும்‌, விலாவெலும்பிலிருக்தும்‌, முள்ளெலும்‌ 
பிலிருந்தும்‌, மார்பெ அம்பிலிருக்‌ அம்‌, ஈரல்தாக்கியிலிருந்தும்‌ 
இரந்த சாய்மானங்கள்‌ பேரில்‌ தொக்கும்‌ (மண்டல) 
எனும்‌ அடிவயிற்றகத்தை மூடிய ஜவ்விலிருக்‌ அம்‌, அனுப்பப்‌ 
பட்ட பர்திக்கும்‌ நார்களிஞல்‌ அவ்விதமாய்‌ சேர்க்கப்பட்டிருக்‌ 
கின்றனவென்ப து விசதமாகறது, மேலும்‌, மாறி மாறி ரும்‌ 
சுவாசஅலைகள்‌ ஆச்‌ இரிகங்களில்‌ அவைகளின்‌ மிகவும்‌உள்ளுக்‌ 
குள்ளான சூலைகளிலேயே நிஜமாய்‌ பிரவே௫க்வன்‌ றனவென்று 
சரீர சாஸ்‌இரம்‌, தெளிவாய்‌ சொல்லுகிறது ; ஏனென்றால்‌, 
மேல்‌ சொல்லிய பந்திக்கும்‌ ஜவ்வுகள்‌, ஆச்‌ இரிகங்களின்‌ 
புறணிகளோடு ஒட்டிச்கொண்டு கூடுகின்றன. இதை மூடிக்‌ 
கொண்டிருக்கும்‌ புறணிகள்‌, அவைகளின்‌ உள்ளுக்குள்ளான 
பாகங்களில்‌, சுத்த ரத்த நாடிகளும்‌ கருக்த ரத்த நாளம்‌ 
களும்கூட அவைகளின்‌ இளை விடுதலால்‌, (ிரவே௫ிக்றெது 
போல்‌, தங்கள்‌ விரிவுகளிைம்‌ நீட்கெளா ௮ம்‌ பிரவேூக்‌ 
இன்றன. ஆதலால்‌, சுவாசாசயங்களின்‌ சுவாசம்‌ இருதயத்‌ 
தோடு சரீரத்தின்‌ எல்லா பாகங்களிலும்‌ முழு சேர்க்கையிலி 
ருக்கிறதென்பது விசதமாகிறது, அர்த சேர்க்கையானது 
திட்டமானதாயும்‌, நிறைவானதாயுமிருக்க, இருதயமே கூட 
புப்புச௪ சலனத்‌ இலிருக்றெத; ஏனென்றால்‌, அனு சுவாசாசயக்‌ 
களின்‌ மத்திய பாகத்தில்‌ இருக்கிறத, சிரவங்கள்‌ மூலமாய்‌ 
அவைகளை ஒட்டிக்கொண்டு, ஈரல்தாங்கு பேரில்‌ சாய்ர்‌ துர்‌ 
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கொண்டிருக்கிறது, அதினால்‌, அதன்‌ சுத்த இரத்த காடிகள்‌ 
மறுபடியும்‌ புப்புற சலனத்தில்‌ பகிர்ந்து கொள்ளுகன்றன. 
மேலும்‌ அன்னாசயமானது சுவாசக்குழலோடு, அ௮தனிட 
(3650௨8) அன்னவாகி என்பதின்‌ கூட்டும்‌ சேர்மானத்‌ 
தால்‌, அம்மாஇரியான சேர்க்கையிலிருக்கறது. ஞானம்‌ அல்‌ 
லத புத்தியுடன்‌, அன்பினிடவும்‌ சித்தத்தினிடவும்‌ சேர்க்கை 
யின்‌ சுபாவமும்‌, அதனுடன்‌, சரீர சாஸ்திர சேர்க்கையான., 
மனதினிட சேர்க்கைக்கு உவமானமாயிருத்தலால்‌, மனதின்‌ 
எல்லா பொருள்களின்‌ துணையோடும்‌, இரண்டின்‌ சேர்க்கை 
யின்‌ சுபாவழும்‌ அறிந்துகொள்ளும்‌ பொருட்டு, இந்த சரீர 
சாஸ்திர உண்மைகள்‌ எடுத்துக்‌ காட்டப்பட்டன. 

409. 31. அன்பு அல்லது சித்தம்‌, ஞானம்‌ அல்லது 
பத்தியுடன்‌, ஐக்கியப்பட்டால்‌ ஒழிய யாதோன்றையும்‌ செய்கிற 
தில்லை. 

ஏனென்றுல்‌, புத்தி மீங்கலாய்‌, அன்புக்கு, இந்திரிய 
ஞானமுள்ள உயிரும்‌, அதனுடன்‌ செப்கையுள்ள உயிரும்‌ 
இல்லாதபடியினாலும்‌, மேலே சொல்லியபடி (பிரிவுகள்‌ 407, 
408) அன்பானது புத்திக்கு மனதின்‌ எல்லா பொருள்களி 
லம்‌ வழிகாட்டுகிறபடியினாலும்‌, அன்பு அல்லத சத்தம்‌ புத்தி 
யுடன்‌ ஐக்கிபப்பட்டால்‌ ஓழிய யாதொன்றையும்‌ செய்கிற 
இல்லை என்பது தொடர்கிறது. எனென்றால்‌, புத்தியில்லா 
மல்‌ அன்பிலிருர்‌ தூ செயல்படுதல்‌ என்னத்தை காண்பிக்‌ 
இறது ? அது பருத்தறிவில்லாக௮, வேறொன்றுமில்லை. புத்தி 
யானது என்ன செய்யப்பட வேண்டு மென்பதையும்‌, 
௮:௮௫ எப்படி செய்யப்பட வேண்டு மென்பதையும்‌ கற்பிக்‌ 
இறது, புத்தியில்லாமல்‌ அன்புக்கு இது தெரியாது. அகை 
யினால்‌ அவைகள்‌ இரண்டாக யிருக்தபோ திலும்‌, ஒன்றாக 
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செயல்படும்படியாக அன்புக்கும்‌, புத்திக்கும்‌, அவ்வித விவாக 
மிருக்கறது. ஈன்மையானது அன்புமஃகும்‌, உண்மையானது 
புத்திக்கும்‌ சேர்ச்‌ திருக்கெபடி.யினல்‌, சன்மைக்கும்‌ உண்மைக்‌ 
கும்‌, அதைப்போன்‌ ற ஓர்‌ விவாசமிருக்கிறத!. அண்டவரால்‌, 
சிருஷ்டிக்கப்பட்ட பிரபஞ்சத்தின்‌ எல்லா பொருள்களிலும்‌ 
அவ்வித விவாகம்‌ இருக்கிறது 5 அவைகளின்‌ உபயோகம்‌ ஈன்‌ 
மைக்கும்‌ உபயோகத்தின்‌ ரூபம்‌ உண்மைக்கும்‌ சம்பக்தப்பட்டி 
இறது, இந்தவிவாகத்தினால்தான்‌ சரீரத்தின்‌ எல்லாபாகங்களி 
அம்‌, ஒரு வலது பக்கமும்‌, ஒரு இடது பக்கமுமிருக்கிறது: 
வலதுபக்கம்‌ உண்மை வெளிப்படுகிற நன்மைக்கு சம்பந்தப்பட்‌ 
டிருக்கிறது, இடது பக்கம்‌ நன்மையிலிருந்துவரும்‌ உண்‌ 
மைக்கு சம்பந்தப்பட்டிருக்கிறது; இவ்விதமாக சேர்க்கைக்கு 
சம்பர்தப்பட்டிருக்கிறது. ஆகையினால்தான்‌ மனிதனில்‌ ஜதைக. 
ளிருக்கன்றன. இரண்டு மூளைக எளிருக்கின்றன, மூளையின்‌ 
இரண்டு அர்த்த கோளங்களிருக்கன்றன; இருதயத்தின்‌ 
இரண்டு சடாங்களிருக்கின்றன, சுவாசாசயங்களின்‌ இரண்டு 
இதழ்களிருக்கன்றன; இசண்டு கண்களும்‌, இரண்டு காது 
களும்‌, இரண்டு நாசித்துவாரங்களும்‌, இரண்டு புயல்‌ 
களும்‌ கைகளும்‌, . இடுப்புகளும்‌, கால்களும்‌, மூறத்திர 
பிண்டங்களும்‌, பீஜங்களும்‌ மற்றவைகளும்‌ இருக்கின்றன. 
அவயவங்கள்‌ ஜதைகளாயில்லாதபோது, ஒரு வலது பக்க 
மும்‌, ஒரு இடது பக்கமு மிருக்கிறது. நன்மையானது, நிலைத்‌ 
இருக்க, உண்மையை எதிர்பார்க்கிற படியினாலும்‌, உண்‌ 
மையானது, நிலைத்திருக்க ஈன்மையை எதிர்பார்க்கிறபடியி 
னாலும்‌, விஷயம்‌ இம்மாதிரி யிருக்கிறது. ௮மரர்‌ உலகப்‌ 
களிலும்‌, ௮வர்கள்‌ பலகூட்டங்களிலும்‌, ௮து அப்படியேயிருக்‌ 
றது. அன்பு அல்லது சித்தம்‌, ஞானம்‌ அல்ல புத்தியுடன்‌ 
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விவாகம்‌ நிக்கலாய்‌, அதன்‌ மானிடரூபத்தின்‌ மூலமாக, 
யாதொன்றையும்‌ செய்ப சக்தியில்லாததாயிருக்கிறதென்று 
காண்பிக்கப்பட்ட 401-வதூ பிரிவில்‌, இந்த விஷயத்தைப்‌ 
பற்றி மேலே அதிகம்‌ பார்க்கலாம்‌. ஈன்மையினிடவும்‌, 
உண்மையினிடவும்‌, சேர்க்கைக்கு எ இரிடையான தீமையி 
னிடவும்‌,  பொய்பீிடவும்‌ சேர்க்கையைப்பற்றி வேறு 
இடத்தில்‌ பேசப்படும்‌, 

410. 3417. அன்பு அல்லது சித்தம்‌, ஞானம்‌ அல்லது 
புத்தியுடன்‌ தானே சேர்ந்து கொள்ளுகிறது; ஞானம்‌ அல்லது 
புத்தியை பரஸ்பரமாய சேர்ந்திருக்கச்‌ செய்கிறது, 

அன்பு அல்லது சித்தம்‌, ஞானம்‌ அல்ல புத்தியுடன்‌ 
தானே. சேர்ந்துக்கொள்ளுறெதென்பது, இருதயத்துடனும்‌ 
சவாசாசயங்களுடனம்‌ இருக்கும்‌ அவைகளின்‌ அன்னு 
வயத்தால்‌ விசதமாகிறது. சுவாசாசயங்களோடு, இன்‌ 
னும்‌ விஷயம்‌ அப்படி யில்லாதபோ௫, இருதயமானத, 
அதன்‌ உயிரின்‌ சலனத்தில்‌ முன்னமே இருக்றெதென்று, 
சரீர சாஸ்தி ௮ைைபோகம்‌ காண்பிக்கிறது. மூர்ச்சையான 
போசும்‌, திக்குமுக்கிலும்‌, அதனுடன்‌ கருப்பையில்‌ உள்ள 
இளஞ்சூல்‌ விஷயத்திலும்‌, முட்டையில்‌ உள்ள குஞ்சி விஷயத்‌ 
திலும்‌, அனுபோகம்‌ அதையே கற்பிக்றெது, இருகயமானது 
தனியாய்‌ செயல்பூம்‌ பபாது, சுவாசாசயவ்களை உருவாக்குறெ 
தென்னும்‌, அவைகளில்‌ சுவாசத்தை ஏற்படுத்த தனக்கு சக்தி 
யுண்டாக அவைகளை பொருர்தப்பண்ணுகிறதென்றும்‌,மேலும்‌ 
அவைகளில்‌ பல உபயோகங்களை நிறைவேற்ற, ௮து மற்ற 
ஆந்திரிகங்களையும்‌ ல்கங்களையும்‌ உருவாக்கு தென்‌ 
௮ம்‌, உதாரணமாக, உணச சஎக்தியுடையதாயிருக்க முகத்‌ 
தின்‌ அங்கங்களையும்‌, செயல்பட சக்தியுள்ளதாயிருக்க 
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சலனயமாள்ள அங்கங்களையும்‌, அன்பின்‌ அசைகளு 
குத்‌ தக்கபடி உபயோகளல்களைக்‌ காண்பிக்க சக்தியடையதா 
யிருக்க சரிரத்தின்‌ மீதி பாகங்களையும்‌,  உருவாக்குற 
தென்றும்‌ கூட, சரி£ சாஸ்திரம்‌ கற்பிக்தறது. இருதப 
மானது, அது சரீரத்தில்‌ செய்யவேண்டிய பல தொழில்‌ 
களுக்காக இவ்வித பொருள்களை உண்டாக்குகிறது பாலு,, 
அன்பானது, சித்தம்‌ என்று சொல்லப்பட்ட அதன்‌ 
ஆசயத்தில்‌, மேலே மானிட ரூபமென்‌.ற காண்பிக்கப்‌ 
பட்ட அதன்‌ ரூபத்தை உண்டாக்குகிற பற்பல அசைகளின்‌ 
பொருட்டு அவ்விதமான பொருள்களை உண்டாக்குகின்றன 
வென்பது, இங்கே முக்கியமான தீர்மானமாயிருக்றெது. அன்‌ 
பின்‌ முதன்மையானதும்‌ மிகவும்‌ சமீபமானதுமான ஆசைகள்‌, 
தெரிந்து கொள்ளும்‌ ௮சையும்‌, விவேகத்துடன்‌ தெரிந்து 
கொள்ளும்‌ ஆசையும்‌, ௮௮ தெரிக்து, விவேகத்‌ அடன்‌ அறிந்து 
கொண்டதைப்‌, பார்க்கும்‌ ஆசையுமாக இருக்கிறபடியினால்‌, 
அன்பானது புத்தியை இந்த அசைகளுக்காக உருவாக்குகிற 
தென்ற:ம்‌, ௮து உணரவும்‌, செயல்படவும்‌ ஆரம்பிக்கும்‌ 
போதும்‌, நினைக்க ஆரம்பிக்கும்போதும்‌, அவைகளில்‌ நிஜமாய்‌ 
வருகிநதென்றும்‌ பின்‌ தொடருகிறது, புத்தியானது இந்த 
பலனுக்கு யாதொன்றையும்‌ உதவுறெதில்லை என்பது, 
இருதயத்தினிடவும்‌, சுவாசாசயங்களினிடவும்‌ உவமானத்‌ 
தால்‌ காண்பிக்கப்படுகிறது$ அதைப்பற்றி மேலே பார்க்க 
வும்‌. அன்பு அல்லது இித்தம்‌, ஞானம்‌ அல்லது புத்தி 
யுடன்‌ தானே சேர்ந்து கொள்ளுறெதென்றும்‌, ஞானம்‌ 
அல்லது புத்தி, அன்பு அல்லது இத்தத்துடன்‌ தானே 
சேருகிற தில்லை யென்றும்‌, இலவைகளிலிருக்து அறிந்துகொள்ள 
லாம்‌. ஆகையினால்‌, அன்பானது, தெரிந்து கொள்ளும்‌ 
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பொருட்டு, கொள்ளும்‌ ஆசையிலிருந்து தனக்கே சம்பாதிக்‌ 
கும்‌ அறிவும்‌, விவேகத்துடன்‌ தெரிந்து கொள்ளும்‌ 
'பொருட்டு, கொள்ளும்‌ ஆசையிலிருந்து தான்‌ சம்பா திக்கும்‌ 
உண்மையை உணர்தலும்‌, தான்‌ தெரிந்து விவேகத்துடன்‌ 
அறிந்து 'கொள்ளுறெதை பார்க்கும்‌ ஆசையிலிருந்து, தான்‌ 
சம்பாதிக்கும்‌ சிந்தனையும்‌, புத்தியைச்‌ சேர்ர்ததல்லவென்றும்‌, 
ஆனால்‌ அவைகள்‌ அன்பைச்‌ சேர்ந்த தென்றும்‌, மறுபடியும்‌ 
விசதமர்கறது. இ தனைகளும்‌, உணர்ச்சிகளும்‌, ஆகையினால்‌ 
அறிவுகளும்‌ சூக்கும உலகத்திலிருந்து நிஜமாக3வ உட்‌ 
பெருக்கனால்‌ பிர3வ)க்கின்றன ; அப்படியிருந்தும்‌ அவைகள்‌ 
புத்தியினால்‌ பெற்றுக்கொள்ளப்படாமல்‌, ஆனால்‌ புத்தியில்‌ 
அதன்‌ அசைகளுக்குத்‌ தக்கபடி அன்பினால்‌ பெற்றுக்‌ 
கொள்ளப்படுஇன்றன. அன்பு அல்லது சித்தமல்லாமல்‌, புத்தி 
யானது அவைகளைப்‌ பெறறுக்கொள்வது போலத்‌ தோன்று 
றது) ஆனால்‌ இது ஒரு போலி நியாயம்‌. புத்தியானது 
அன்பு அல்லது இத்தத்துடன்‌ தானே சேர்ந்து கொள்வது 
போல கூட. தோன்றுகிறது, இதுவும்‌ கூட பிழையானது 9) 
அன்பு அல்லது இத்தம்‌ புத்திபுடன்‌ தானே சேர்ந்துகொண்டு, 
ஒரு பரஸ்பர சேர்க்கையை உண்டாக்குகிறது. இந்த பரஸ்‌ 
பர சேர்க்கை அதனுடன்‌ அன்பின்‌ விவாகத்தால்‌, உண்டா 
-இறது ; உயிரிலிருந்தும்‌, ஆகையினால்‌, அன்பின்‌ சக்தியிலிருர்‌ 
தும்‌, பரஸ்பாம்‌ போன்ற ஓர்‌ சேர்க்கை இதை உண்டாக்கு. 
இறது. நன்மையினிடவும்‌ உண்மையினிடவும்‌ விவாகத்துக்‌ 
கும்‌ விஷயம்‌ அம்மாதஇரியே ழ; ஏனென்றால்‌ நன்மையானது 
அன்பைச்‌ சேர்ந்தது, உண்மையானது புத்தியைச்‌ சேர்ந்தது. 
கன்மை எல்லாவற்றையும்‌ செய்கறது, உண்மையை தன்னிட 
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அதனுடன்‌ சேருகிறது. நன்மையானது தன்னுடன்‌ ஒத்துக்‌ 
கொள்ளா த உண்மைகளையும்‌ ஏற்றுக்கொள்ள க்‌ இ 
யுடையதாயும்‌ கூட இருக்கறது ; ஆனால்‌ தன்‌ முடி.வுகளா 
யிருக்கிறதும்‌, அதன்‌ ஈன்மைகள்‌ என்று சொல்லப்படுகிற து 
மான உபயோகங்களுக்குத்‌ தானே இன்னும்‌ தீர்மானிக்காத 
காலத்தில்‌, தெரிக்து கொள்ள வேண்டுமென்றும்‌, வியேேகத்‌ 
அடன்‌ அறிந்து கொள்ள வேண்டு மென்றும்‌, தன்னிட 
சொந்தப்‌ பொருள்களை நினைக்க வேண்டுமென்றும்‌ கொள்ளும்‌ 
ஆசையிலிருந்து இதை அனு செய்கிறது, நன்மையோடு 
உண்மையின்‌ பாஸ்பாமான ஐக்கியம்‌ சுத்தமாய்க்‌ இடையாது.. 
பரஸ்பரமாய்‌ சேர்தல்‌, ஈன்மையான வாழ்விலிருக்து வருதெது. 
அதனால்தான்‌ ஒவ்வொரு மனிதனும்‌, ஒவ்வொரு ஜீவனும்‌, 
தேவனும்‌, அவனிட, அன்பு அல்லது ஈன்மைக்குத்‌ தக்கபடி. 
ஆண்டவரால்‌ மதிக்கப்படுஇரான்‌ ; எவனும்‌ அன்பு அல்லது: 
நன்மையிலிருக்து பிரிந்த விவேகம்‌ அல்லது உண்மைக்குத்‌ 
தக்கபடி. மதிக்கப்படுதிற தில்லை, ஏனென்றால்‌, மேல்‌ காண்‌ 
பித்தபடி. ஒரு மனிதனிட உயிர்‌ அவனிட அன்பாயிருக்‌ 
கிறது, அன்பின்‌ உயிர்‌, தன்னிட ஆசைகளை உண்மைகளால்‌ 
ஒருவன்‌ உயர்த்தின தற்கு தக்பைடி. அதாவது ஆசைகளை 
ஞானத்திலிருக்து அவன்‌ ரணமாக்கென தற்குத்‌ தக்கபடி 
இருக்கிறது. ஏனென்றால்‌, அன்பின்‌ அசைகள்‌ உண்மை 
களால்‌, இம்மாதிரியாக ஞானத்தால்‌ உயர்த்தப்பட்டு, பூர்ண 
மாக்கப்படுகின்றன 5 அப்பொழுது அன்பானது ஞானத்‌ 
அடன்‌ சேர்ந்து, அல்லது அ திலிருந்து வந்தது போல்‌ செயல்‌ 
படுகிறது ; அனால்‌, புத்தியிலிருந்து யாதொன்றையும்‌ அடை. 
யாமல்‌, அசை என்று சொல்லப்பட்ட அன்பினிட ஒரு தர்‌ 
மானத்திலிருந்து எல்லாவற்றையும்‌ அடைகிற, அதன்‌ சொந்த 
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ரூபத்தின்‌ மூலமாய்‌ போல, அதன்‌ மூலமாய்த்‌ தானே செயல்‌ 
படுகிறது. 

411. அன்பானது, அதற்கு அனுகூலமான எல்லா 
பொருள்களையும்‌ ஈன்மைகளென்றும்‌, வழிவகைகளாக நன்‌ 
மைகளுக்கு நடத்துற எல்லா பொருள்களையும்‌ உண்மை 
களென்றும்‌ சொல்லுறது ழ இவைகள்‌ வழிவகைகளாக 
யிருக்ெபடியினால்‌, அவைகள்‌ கே௫ிக்கப்பட்டு, கடைசியாக 
அதன்‌ ஆசைக்கு சம்பந்தப்பட்டு, இவ்விதமாக உருவத்தில்‌ 
அசைகளாகின்றன 9 ஆகையினால்‌, உண்மையானது, அன்‌ 
புக்குச்‌ சேர்ந்த ஆசையினிட உருவத்தைவிட வேறொன்று 
மில்லை. மானிட ரூபமான து, அன்பினிட எல்லா ஆசைகளின்‌ 
ரூபத்தைத்‌ தவிர வேறொன்றுமில்லை ; அழகு என்பது புறம்‌ 
பான அல்லது உள்ளான பார்வையினால்‌ அல்லது கேள்வி 
யினால்‌ ௮.து அடைகிற உண்மைகள்‌ மூலமாய்‌ அது சம்பா 
.திக்ற அதன்‌ விவேகமாயிருக்கறது. இவைகள்‌, அன்பானது 
௮.தன்‌ அசைகளின்‌ உருவங்களாக ஒழுங்குபடுத்‌துதிறவை 
களாயிருக்கின்றன, இக்ச அசைகளின்‌ உருவங்கள்‌ நானாவித 
மாயிருக்கின்றன ) ஆனால்‌, அவைகள்‌ எல்லாம்‌ அவைகளின்‌ 
சாதாரண உருவத்திலிருந்து ர்‌ ஒப்பனையை தேடிக்கொள்ளு 
இன்றன ; இது மானிட ரூபமாயிருக்கறது. அன்பிற்கு இந்த 
ரூபங்களெல்லாம்‌ அழகுள்ளதாயும்‌, கே௫ிக்கத்தக்கதாயும்‌ 
யிருக்கன்றன;ஆனால்‌ மற்றவைகளெல்லாம்‌ ௮வல-ஷ௲ணமான 
தாகவும்‌ நே௫ிக்கத்தகாததாகவு மிருக்சன்றன. இவைகளி 
லிருந்து, அன்பானது புத்தியுடன்‌ தானே சேருறெதென்றும்‌, 
௮ தற்கு எதிரானது அப்படியில்லை என்றும்‌, பரஸ்பர சேர்க்‌ 
கைகூட. அன்பிலிருக்து உண்டாஇறதென்றும்‌, மறுபடியும்‌ 
விசதமாகறெஅ. அன்பு அல்லது தத்தம்‌, ஞானம்‌ அல்லது 


440 பதி பசு பாச விளக்கம்‌ 


புத்தியைப்‌ பாஸ்பரமாய்‌ சேர்ச்‌ இருக்கும்படி. செய்கிறதென்‌ 
பதால்‌, இதுதான்‌ அர்த்தம்‌ கொள்ளப்படுஇற து. 

412. இந்த பிரதிம்சேைகள்‌, ௮ன்பினுடன்‌ இருதயத்தி 
னிடவும்‌, புத்தியுடன்‌ சுவாசாசயங்களிடவும்‌, அன்னுவயத்‌ 
தால்‌, ஐர்‌ ஒப்பனையில்‌ பார்க்கப்பட்டு ரூபகாரம்‌ செய்யப்‌ 
படலாம்‌. அதைப்பற்றி மேலே பார்க்கஉம்‌; எனென்றால்‌ 
இருதயமானஅ அன்புடன்‌ அன்னுவயப்பட்டால்‌,இரத்தகாடி 
களாகவும்‌,நாளங்களாகவு மிருக்கிற அதன்‌ முடிவுகள்‌, அசைக 
ளோடும்‌, சுவாசாசயங்களில்‌ உண்மைகளினிடத்து கொள்ளும்‌ 
அசைகளோடும்‌ அன்னுவயப்படுஇன்றன. சுவாசாசயங்களில்‌, 
சுவாசித்தல்‌ நடக்கிற காற்று குழாய்கள்‌கூட இருக்கிறபடியி 
னல்‌, இந்த குழாய்கள்‌ உணர்ச்செளுக்கு அன்னுவயப்படுகின்‌ 
றன. சுவாசாசயங்களிலுள்ள சுத்த இரத்தம்‌ ஓடும்‌ காடிகளும்‌, 
கருத்த இரத்தம்‌ ஓடும்‌ நாளங்களும்‌, ஆசைகளல்லவென்றும்‌, 
சுவாசங்கள்‌, உணர்ச்சிகளும்‌ சிந்தனைகளும்‌ அல்லவென்றும்‌ 
ஆனால்‌, ௮வைகள்‌ ஓத்து அல்லது ஒருமிக்க செயல்படுகிற 
படியினால்‌, அவைகள்‌ ௮ன்னுவயங்களென்றும்‌, எப்பொழு 
தும்‌ ஞாபகத்தில்‌ வைக்கவேண்டும்‌. அம்மாதிரியே, இருத 
யத்தைபும்‌ சுவாசாசயங்களையும்‌ குறித்து, அவைகள்‌ அன்பும்‌ 
ஞானமும்‌ அல்லவென்றும்‌, அனால்‌ அவைகள்‌ ௮ன்னுவயங்க 
ளென்றும்‌, சொல்ல 2வண்டும்‌ ழ அவைகள்‌ அ௮ன்னுவயங்க 
ளானபடியினால்‌, ஒன்று! மற்றொன்றில்‌ பார்க்கப்படலாம்‌. 
சரீர சாஸ்‌இரப்படி சுவாசாசயங்களின்‌ நிருமாணத்தை முழு 
மையும்‌ தெரிந்துகொண்டு, ௮தை புத்தியுடன்‌ ஓத்து பார்க்‌ 
கிற எவனும்‌, புத்தியானது தானே ஒன்றையும்‌ செய்கிற 
தில்லையென்றும்‌ தானே ஒன்றையும்‌ உணர்இிறஇல்லை ௮ல்‌ 
லது நினைக்கறதில்லை என்றும்‌, ஆனால்‌, அன்புக்குச்‌. சேர்ந்த 
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ஆசைகளிலிருந்து எல்லாவற்றையும்‌ செய்றெதென்றும்‌, தெளி 
வாப்‌ அறிந்து கொள்வான்‌; இவைகள்‌ புத்தியில்‌ உண்மையை 
தெரிந்துகொள்ளும்‌ ஆசையும்‌, விவேகத்துடன்‌ அறிந்துகொள்‌ 
ஞம்‌ ஆசையும்‌, அதைப்‌ பார்க்கும்‌ அசையுமா யிருக்கன்‌ 
றன; இந்த அசைகளைப்பற்றி மேலே சொல்லப்பட்‌ டிருக்‌ 
றது. எனென்றால்‌, சுவாசாசயங்களின்‌ நிலைமைகள்‌ எல்‌ 
லாம்‌ இருதயத்திலிருந்தும்‌, (3760௨ ௦8ல) எனும்‌ அசுத்த 
இசத்தக்‌ குழாயிலிருந்தும்‌, (௦1%) எனும்‌ சுத்த இரத்தக்குழா 
பிலிருந்தும்‌ வரும்‌ இரத்தத்தைச்‌ சார்க்திருக்கன்றன. சுவா 
'சக்ஞுழலின்‌ இளைகளில்‌ நடக்கும்‌ சுவாசங்கள்‌, இந்த இரத்‌ 
தீக்‌ குழாய்களின்‌ நிலைமைகளுக்குத்‌ தக்கபடி இருக்கன்‌ 
றன; ஏனென்றால்‌, இரத்தத்தின்‌ உட்பெருக்கு நின்னால்‌, 
வாசம்‌ நின்று விடுறது. சுவாசாசயங்களின்‌ நிருமாணத்தை, 
௮து அ௮ன்னுவயப்படுகிற புத்தியுடன்‌ ஓத்துப்பார்த்தால்‌, 
இன்னும்‌ அதிகம்‌ கண்டு பிடிக்கப்படலாம்‌ ; அனால்‌ சரீர சாஸ்‌ 
திரம்‌ சிலருக்கு மட்டும்‌ தெரிர்திருப்பதினாலும்‌, தெரியாதவை 
களைக்கொண்டு ரூபகாரம்செய்தலும்‌, ஸ்‌இசப்படுத்தலம்‌, ஒரு 
விஷயத்தை அஞ்ஞானத்தில்‌ வைக்றெபடியினாலும்‌, இந்த 
-விஷயத்தைப்பற்றி ௮இகம்‌ சொல்லுதல்‌ ஈன்னுயில்லை. அன்பா 
னது அதன்‌ அசையின்‌ மூலமாய்‌ புத்தியுடன்‌ தானே சேருகிற 
தென்றும்‌, புத்தியானது அன்பின்‌ எந்த அசையுடனும்‌ தானே 
சேருகிறதல்லை என்னும்‌, ஆனால்‌ அன்பானது இந்திரிய ஞான 
முள்ள உயிரையும்‌ செய்கையுள்ள உயிரையும்‌ உடைத்தாயிருக்‌ 
கும்‌ நோக்கத்தோடு, ௮து அன்பினால்‌ பரஸ்பரமாய்‌ சேர்க்கப்‌ 
படுகிறதென்றும்‌, சுவாசாசயங்களின்‌ நிருமாணங்களைக்‌ 
குறித்து எனக்கு இருக்கும்‌ அறிவு என்னை முழுமையும்‌ ஈம்பச்‌ 
“செய்தது. ஆனால்‌, மனிதனுக்கு, ஒன்று ஜீவனிட சுவாச 
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மென்றும்‌, மற்றது சரீரத்தினுடையதென்றும்‌, இருமடங்கான 
சுவாசமிருக்கிறதென்றும்‌, ஜீவனிட சுவாசம்‌ ரூளைகளிலிருக்து 
வரும்‌ கார்களின்பேரில்‌ சார்ந்திருக்கறதென்றும்‌, சரீரத்தின்‌ 
சுவாசம்‌ இருதயத்‌ திலிருக்அம்‌, (௨ வோல்‌ எனும்‌ அசுத்த 
இசத்தக்‌ குழாயிலிருந்தும்‌,(&௦712)௭ னும்‌ சுத்த இரத்தக்குழா 
யிலிருக்‌ தும்‌, வரும்‌ இரத்தக்குழாய்கள்பேரிலும்‌ சார்ந்திருக்க. 
தென்றும்‌, நிலையாய்‌ மனதில்‌ வைக்ஃப்படவேண்டும்‌. மேலும்‌ 
சிந்தனையானது சுவாசத்தை உண்டாக்குறெதென்று விசத 
மாகிறது; ௮ன்பைச்சேர்ந்ததசையானது இந்தனையை உண்டா 
க்ருறதென்றும்‌ கூட விசதமாகிறது ; ஏனென்றால்‌, ஆசை 
நீங்கலான இந்தனையானது ஒரு இருதயமில்லாத சுவாசத்தை 
ஒத்திருக்கிறது. இது முடியாத காரியம்‌. ஆகையினால்‌ 
அன்பின்‌ ஆசையான, மேல்‌ கூறியபடி புத்தியின்‌ சிந்தனை 
யோடு, இருதயமானது சுவாசாசயங்களோடு சேர்ந்திருப்பது 
போல, தானே சேர்ந்திருக்கிறதென்பது விசதமாகிறது. 

418. 2171. ஞானம்‌ அல்லது புத்தி, அன்பினால்‌: 
அதற்கு கோடூக்கப்பட்ட சக்தியினால்‌, உயர்த்தப்படவும்‌, சுவர்க்‌ 
கத்திலிருந்து வரும்‌ வேளிச்சத்திற்கு சேர்ந்த போருள்களை' 
பேற்றுக்கோள்ளவும்‌, அவைகளை பார்க்கவும்‌, சக்தியுள்ள 
தாயிருக்கிறது. 

மனிதனானன்‌ ௮வைகளைக்‌ கேட்கும்போது ஞானத்‌ 
தின்‌ இரகசியங்களைப்‌ பார்க்க சக்‌இயுள்ளவனாயிருக்கிறா 
னென்பது, மேல ௮ேக இடங்களில்‌ காண்பிக்கப்பட்டிருக்‌ 
கிறது. கிருஷ்டிக்கப்பட்ட போதே, ஒவ்வொரு மனிதனுக்கு. 
மிருக்கிற பகுத்தறியும்‌ மனோசத்தி இதுதான்‌. பொருள்‌ 
களை மிகவும்‌ உள்ளுக்குள்ளாய்‌ அறிந்து கொண்டு, எ.து நியாய 
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தென்றும்‌, எது உண்மையானதென்றும்‌, தீர்மானிக்க மனோ 
சக்தியாயிருக்கற இதன்‌ மூலமாய்‌, மனிதனைவன்‌ மிருகங்‌ 
களிலிருந்து வகையறுக்கப்படுஇறான்‌. ஆகையினால்‌, புத்தி 
யானது உயர்த்தப்படவும்‌, சுவர்க்கத்திலிருந்து வரும்‌ வெளிச்‌ 
சத்தைச்‌ சேர்ந்த பொருள்களை பெற்றுக்கொள்ளவும்‌, அவை 
களைப்பார்க்கவும்‌, சக்தியுள்ள தாயிருக்கிற தென்பதினால்‌ அர்த்‌ 
தம்‌ கொள்ளப்பட்டது இததான்‌. சுவாசாசயங்கள்‌ புத்தி 
யுடன்‌ ௮ன்னுவயப்படுகிறபடி யினால்‌, விஷயம்‌ அவ்விதமாயிருக்‌ 
இறதென்பது, சுவாசாசயங்களில்‌ ஓர்‌ ஓப்பனையில்‌ கூட பார்க்‌ 
கப்படலாம்‌. சுவா௫ிக்கும்‌ காலத்தில்‌ காற்றின்‌ ஆசயங்களா 
யிருக்கற மிகவும்‌ அண்ணிப பொக்குகள்‌ வரையில்‌ தொடர்ச்‌ 
இருக்கிற சுவாசக்குழலாயிருக்கிற சுவாசாசயங்களிலிருக்கும்‌ 
அறை அறையான பொருள்களிலிருக்து ௮௮ பார்க்கப்பட 
லாம்‌. அன்னுவயத்தால்‌ சிந்தனைகள்‌ ஒன்றுபடுகற பொருள்‌ 
கள்‌ இவைகள்தான்‌. இந்த பொக்குகள்‌ போன்ற பொருள்‌, 
ஒரு நிலைமையில்‌ இருதயத்தோடும்‌, மற்ற நிலைமையில்‌ இரு; 
தயத்திலிருந்து ஏறக்குறைய வேளுயும்‌, இரண்டு நிலைமை 
களில்‌ விரிச்கப்படவும்‌, சுருக்கப்படவும்‌ சக்‌இயுள்ள தாயிருக்க 
அவ்வித சுபாவமுடையதாயிருக்கிறது. இருதயத்தோடு 
சேர்ந்திருக்கும்‌ நிலைமையில்‌, இருதயத்திலிருந்து மாத்‌ 
இரம்‌ வரும்‌, புப்புச நாடிகள்‌ புப்பு௪ நாளங்கள்‌ மூலமாயும்‌ 
இருதயத்திலிருக்து ஏறக்குறைய வேளருன நிலைமையில்‌, 
(கை வோல்‌ எனும்‌ அசுத்த இசத்தக்குழாயிலிருக்தும்‌,. 
(த௦ா$ல) எனும்‌ சுத்த இரத்தக்‌ குழாயிலிருந்தும்‌ வரும்‌ சுவா 
சக்‌ குழலின்‌ நாடிகள்‌ மூலமாயும்‌ காளங்கள்‌ மூலமாயும்‌ 
அவைகள்‌ விரிக்கப்பட்டு, சுருக்கப்படுகின்றன. கடையில்‌ 
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யிருக்கன்றன. இருதயத்துடன்‌ அன்னுவயப்படுகிறதும்‌, 
சுவர்க்கத்திலிருந்து ஒளியை பெற்றுத்‌ கொள்ளுகிறதுமான 
சுயலாபத்தைக்‌ கோரும்‌ இச்சைக்கு மேலே புத்தியானது 
உயர்த்தப்பட சத்தியுடைபதாயிருப்பதினல்‌, சுவாசா௫ய.ல்‌ 
களில்‌ விஷயம்‌ இப்படியிருக்கறது. அப்படி யிருந்தாலும்‌ 
புத்தியானது சுயலாபத்தைக்‌ கோரும்‌ இச்சைக்கு மேல்‌ 
உயர்த்தப்பட்டபோது, அதிலிருந்து விலகாமல்‌ கொஞ்சம்‌ 
சர்த்தியையும்‌, (ரரதாபத்தையும்‌, லாபத்தையும்‌ உலகத்‌ 
தில்‌ அடையும்‌ பொருட்டு, தெரிந்து கொள்ளும்‌ ஆசையென்‌ 
அம்‌, விவேகத்துடன்‌ அறிந்துகொள்ளும்‌ ஆசையென்றும்‌, 
சொல்லப்பட்டவைகளை அதிலிருந்து இழுக்கிறது ; இது ஒல்‌ 
வொரு அன்புடனும்‌ புறத்‌கோலமாய்‌ ஓட்டிக்கொள்ளு 
இறது. அன்பானது அதிலிருந்து புறத்கோலமாய்‌ பிரகாசிக்‌ 
றது; ஆனால்‌, அது ஞானிகளிடத்தில்‌ ஒளி வீசுகிறதா 
மிருக்இறது. சுவாசாசயங்களைக்‌ குறித்து இவைகளெல்லாம்‌, 
புத்தியானது உயர்த்தப்படவும்‌, சுவர்க்கத்து வெளிச்சத்துக்கு 
'சேர்ந்தவைகளை பெற்றுக்கொண்டு பார்க்கவும்‌, சக்தியுள்ள 
.தாயிருக்கிற தென்கிறதை உறுஇபடுத்த எடுத்துக்‌ காட்டப்‌ 
பட்டன ; ஏனென்‌ ௩ல்‌, அன்னுவயமானது பூரணமாயிருக்‌ 
இறது. அந்த அன்னுவயத்திலிருந்து, புத்தியிலிருந்து சுவா 
சாசயங்களையும்‌, சுவாசாசயக்களிலிருந்து புத்தியையும்‌ பார்க்க 
வும்‌, இரண்டிலுமிருந்து உடனே ரூபகாரத்தை அடையவும்‌ 
சுலபமா யிருக்கிறது. 

414, 38177. அன்ப அல்லது சித்தம்‌ அதன்‌ துணை 
வியை அந்த அளவு நேசித்தால்‌, உயர்த்தப்படவும்‌, சுவர்க்கத்தி 
அருந்துவரும்‌ சூட்டைச்‌ சேர்ந்த போருள்களை பற்றுக்‌ கோள்‌ 
வும்‌, அம்மாதிரியே சக்தி யுடையதாயிருக்கிறது. 
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புத்திபானஅ சுவர்க்கத்து வெளிச்சத்திற்கு, உயர்த்தப்‌ 
பட்டு, ௮ இலிருந்து ஞானத்தை பானம்‌ பண்ணவும்‌, கூடுமென்‌ 
ப.து முன்பிரிவிலும்‌, மேல அநேக இடங்களிலும்‌ காண்பிச்‌ 
கப்பட்டிருஃறெது; மறுபடியும்‌, அன்பு அல்லது சத்தம்‌, சுவர்‌ 
கத்து வெளிச்சத்துக்குச்‌ சேர்ந்த அல்லது ஞானத்துக்குச்‌ 
சேர்ந்த பொருள்களை கே௫த்தால்‌, ௮௮ சமமாய்‌ உயர்த்தப்‌ 
படக்‌ கூடுமென்பதும்‌, அநேக இடங்களில்‌ காண்பிக்கப்பட்‌ 
டிருக்கிறது. ஆலை உபயோகத்தைச்‌ செய்யும்‌ அன்பினால்‌ 
தவிர, கெளரவம்‌, பிரதாபம்‌, அல்லது லாபம்‌ ஒரு நோக்கமாக 
இவைகளைச்‌ சேர்ந்த எதினாலும்‌, அன்பு அல்லது தத்தம்‌ 
உயர்த்தப்பட மாட்டாது; இவ்விதமாக அயலானுக்காக 
தவிர, நிஜமாகவே தனக்காக உயர்த்தப்படமாட்டாது; இந்த 
அன்பானது ஆண்டவரால்‌ மாத்திரம்‌ சுவர்க்கத்திலிருந்து 
கொடுக்கப்படுகிறபடி யினாலும்‌, மனிதனானவன்‌ இமைகளை 
பாவங்களாக நீக்கும்போது, அன்டவரால்‌ அது கொடுக்கப்‌ : 
படுறைபடியினாலும்‌, இந்த வழிவகைகளால்‌, அன்பு அல்லது 
தத்தம்‌ உயர்த்தப்படவும்‌ கூட சக்தியுள்ளதா யிருக்கிறது, 
இந்த வழிவகைகள்‌ நீங்கலாய்‌ அதற்கு சக்தியில்லை. ஆனால்‌, 
அன்பு அல்லது இத்தம்‌ சுவர்க்கத்தூ சூட்டுக்கு உயர்த்தப்பட 
இறத, புத்தியானது சுவர்க்கத்தூ வெளிச்ச௪த்‌.துக்கு உயர்த்தப்‌ 
படுற; இரண்டும்‌ உயர்த்தப்பட்டால்‌, சுவர்க்கத்து அன்‌ 
புக்கும்‌ ஞானத்துக்கும்‌ விவாகமாயிருப்பதினால்‌, சுவர்க்கத்து 
விவாகமென்ற சொல்லப்படும்‌. அவைகளின்‌ ஓர்‌ விவாகம்‌ 
அங்கே சம்பவிக்கிறது; அகையினால்‌, அன்பானது தன்‌ 
துணைவியாயெ ஞானத்தை அவ்வளவு தூரம்‌ நே௫த்தால்‌ 
அன்புகூட உயர்த்தப்படுகின்ற தென்று சொல்லப்பிதிறது. 
ஆண்ட வரிடமிருந்து அபலானிடத்அ காட்டும்‌ அன்பு,ஞானத்‌ 
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,தன்‌ அன்பு அல்லது மானிட புத்தியின்‌ உண்மையான அன்‌ 
பாயிருக்கிறது, இது உலகத்தில்‌ வெளிச்சத்தினிடவம்‌ சூட்‌ 
டினிடவும்‌ விஷபம்போலிருக்கிறது. சூடு நீங்கலாய்‌ வெளிச்ச 
மிருக்கிறது, சூட்டினுடன்‌ வெளிச்சமிருக்கிறது; மாரிகாலத்‌ 
தில்‌ வெளிச்சமானது சூடி இல்லாமல்‌ இருக்கறது, கோடை 
காலத்தில்‌ அது சூட்டெடனிருக்கிறது; ஒளியுடன்‌ சூடு இருக்‌ 
கும்போது, எல்லா பொருள்களும்‌ செழிக்கன்றன. மாரி 
காலத்து வெளிச்சத்மீதாடு ஒத்துப்போகிற பனிதனிடமிருக்‌ 
கும்‌ வெளிச்சம்‌, அதன்‌ அன்பிலிருந்து நீங்கலான ஞானமா 
யிருக்கிறது, கோடைகாலத்துவெளிச்சத்தோடு ஒத்துப்போகிற 
மனிதனிடமிருக்கும்‌ வெளிச்சம்‌, அதன்‌ அன்போடு சேர்ந்த 
ஞானமாயிருக்கற. 

419. ஞானத்தினிடவும்‌ அன்பினிடவும்‌ இந்த சேர்க்‌ 
கையும்‌ பிரிவினையும்‌, இருதயத்தோடு சுவாசா சயங்களிட 
சேர்க்கையில்‌, ஓர்‌ பிரதிமையாக்கப்பட்டதுபோல்‌ பார்க்கப்‌ 
படலாம்‌. ஏனென்றால்‌, இருதயமானது தன்னிடமிருந்தே 
அனுப்பப்பட்ட ரத்தத்தினால்‌, சுவாசக்‌ குழலின்‌ குலையான 
பொக்குகளோடு சேர்க்கப்பட சக்‌ தியுள்ள தாயிருக்கறெ து, 
தன்னிடமேயிருந்‌ து அல்லாமல்‌, (ளக வோல்‌ எனும்‌ 
அசுத்த இரத்தக்குழாயிலிருச்தும்‌,(&௦11௨) எனும்‌ சுத்த இரத்‌ 
தக்‌ குழாயிலிருக்தும்‌ அனுப்பப்பட்ட இசத்தத்தினல்‌ அவை 
களுடன்‌ சேர்த்தப்படகூட சக்தியுள்ளதாயிருக்கறது.இதனால்‌, 
சரீரத்தின்‌ சுவாசம்‌, ஆன்மாவின்‌ சுவாசத்திலிருந்து பிரிக்கப்‌ 
பட சக்தியுள்ளதாயிருக்கறெது. ஆனால்‌, இருதயத்திலிருக்து 
வரும்‌ இரத்தம்‌ மாத்திரம்‌ செயல்படும்போது, சுவாசங்கள்‌ 
அப்பொமுஅ பிரிக்கப்பட முடியாது. இிந்தனைகள்‌, அன்னு 
வயத்தால்‌ சுவாசாசயங்களோடு ஒன்றுபடுகிறபடியினால்‌, மற்ற 


பசு 447 


வர்கள்‌ கூட்டத்தில்‌ ஒரு வழியில்‌ ஒரு மனிதன்‌ நினைக்கவும்‌, 
அவனி. இந்தனையிலிருக்து, ஒரு வழியில்‌ பேசவும்‌ செயல்‌ 
படவும்‌, மற்றவர்கள்‌ கூட்டத்தில்‌ இல்லாதபோது அதாவது 
பெயர்‌ கெடாதென்று பயப்படாதபோது, வேறு வழியில்‌ 
நினைக்கவும்‌, அவன்‌ இந்தனையிலிருந்து வேறு வழியில்‌ பேசவும்‌ 
செயல்படவும்‌ கூடுமென்று, சுவாசத்தில்‌ சுவாசாசயங்களின்‌ 
இருமடங்கான நிலைமையிலிருக்து, அது விசதமாகிற௮. 
ஏனென்றால்‌, அவன்‌ அப்பொழுது, கடவுளுக்கும்‌; அயலா 
க்கும்‌, திருச்சபையின்‌ பரமார்த்த விஷயங்களுக்கும்‌, சன்‌ 
மார்க்க சட்டங்களுக்கும்‌, தேசாசாரமான சட்டங்களுக்கும்‌, 
விரோதமாய்‌ நினைக்கவும்‌ பேசவும்‌ கூடும்‌; அவன்‌ இிருடுவதினா 
அம்‌, சலஞ்சா திப்பதா லும்‌, தேவதூஷணம்‌ செய்வதாலும்‌, 
விபசாரம்‌ செய்வதாலும்‌, அவைகளுக்கு விரோதமாய்‌ அவன்‌ 
'செயல்படவும்‌ கூடும்‌. ஆனால்‌, தன்‌ பெயர்‌ கெட்டுப்போகு 
மென்று பயப்படுற கூட்டங்களில்‌, ஞானமுள்ளவனைப்‌ 
போலவும்‌, சன்மார்க்கமானவனைப்போலவும்‌ தேசாசாரமுள்ள 
வனைப்போலவும்‌ பேசவும்‌, பிரசங்கம்செய்யவும்‌,செயல்படவும்‌ 
௮வன்‌ சக்தியுள்ளவளாயிருக்கிறான்‌. புத்தியைப்போல்‌, அன்பு 
அல்லத இத்தம்‌ உயர்த்தப்படவும்‌, ௮.து ஞானத்தை, அந்த 
அளவு கேஇத்தால்‌ மாத்திரம்‌, சுவர்க்கத்து சூடு அல்லது 
அன்பைச்‌ சேர்ந்தவைகளை பெற்றுக்கொள்ளவும்‌, சக்தி 
யுடையதாயிருக்றெதென்றும்‌, ஞானத்தை அது கே௫ிக்கா 
விட்டால்‌, அது பிரிக்கப்படுமென்றும்‌, இவைகளிலிருந்து 
அறிந்து கொள்ளலாம்‌. 

416. 377. அல்லாவிட்டால்‌, அன்பும்‌ சித்தமும்‌, 
ஞானம்‌ அல்லது புத்தியை தன்னுடன்‌ ஒன்றுபட்ட சேயல்பட, 
அதன்‌ உன்னதத்திலிருந்து பின்னுக்கு இழுக்கிறது. 
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ஸ்தூல அன்பும்‌ சூக்கும அன்புமிருக்கின்‌்றன. ஸ்தூல 
அன்பிலும்‌, அத சாலத்தில்சூக்‌ மன்‌] லும்‌இருக்கப்பட்ட 
மனிதன்‌, பகுத்தறிவுள்ள மனிதன்‌. ஆனால்‌, ஸ்‌. தால அன்பில்‌ 
மாத்திரம்‌ இருக்கப்பட்டவன்‌, ஞானியைப்‌ போல பகுத்தறி 
வுடன்‌ நினைக்கக்கூடும்‌ என்றாலும்‌, அவன்‌ பகுத்தறிவுள்ள 
மனிதனாகான்‌ ; ஏனென்றால்‌, அவன்‌ அவனிட. புத்தியை 
சுவர்க்கத்து வெளிச்சம்‌ வரையில்‌, இவ்விதமாக ஞானம்‌ வமை 
யில்‌ உயர்த்துகிறான்‌, அப்படி யிருந்தாலும்‌, ஞானத்துக்கு 
அல்ல சுவர்க்கத்து வெளிச்சத்துக்குச்‌ சேர்ந்தபொருள்கள்‌, 
அவன்‌ அன்பைச்‌ சேர்ந்த பொருள்கள்‌ அல்ல, அவனிட 
அன்பு. நிஜமாகவே, அவன்‌ செயலுக்குக்‌ காரணமாயிருக்கெது;. 
ஆனால்‌ கெளரவத்தையும்‌, பிரதாபத்தையும்‌, லாபத்தையும்‌ 
கோரும்‌, ஒர்‌ ஆசையிலிருந்து ௮து உதிக்கறது. ஆனால்‌ ௮வ 
னிட ஸ்தூல அன்பிலிருந்து தன்னுடனேயே யோசிக்கும்‌. 
போது, இந்தப்‌ பொருள்களைத்‌ தான்‌ அடைஇறதில்லை யென்‌ 
பதை அவன்‌ பார்த்தால்‌, ௮ப்பொழுது சுவர்க்கத்து வெளிச்‌ 
சத்‌ துக்கு௮ல்லது ஞானத்துக்குச்‌ சேர்ந்த பொருள்களை௮வன்‌ 
கே௫க்கெதில்லை ; ஆகையினால்‌ அப்பொழுது தன்னுடனேயே 
ஒன்றுபட்டு செயல்பட, அதன்‌ உயரத்திலிருந்து புத்தியை 
இழுக்கிறான்‌. உதாரணமாக, புத்தியான.து, உயர்‌ தப்பட்டபடி 
யினால்‌ ஞானத்திலிருக்கும்போது, அன்பானது நியாயம்‌ எது 
வென்றும்‌, உண்மை எதுவென்றும்‌, கற்பு என்னவென்றும்‌,நிஜ 
மான அன்பு கூட எதுவென்றும்‌, அறிந்து கொள்ளுகிறது. 
ஸ்தூல அன்பானது, சுவர்க்கத்து வெளிச்சத்தில்‌, பொருள்‌ 
களை விவேகத்துடன்‌ அறிந்துகொண்டு அவைகளைப்‌ பார்க்கும்‌ 
அதன்‌ சக்தியின்‌ மூலமாய்‌ இவைகளை எல்லாம்‌ பார்க்க சக்தி 
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ஒரே காலத்தில்‌ சன்மார்க்கமானதும்‌, பரமார்த்தமான தமான 
நீதிநெறிகளென்று, ௮.௫ பேசவும்‌, பிரசங்கம்செய்யவும்‌, விவரி 
க்கவும்‌ கூடும்‌. ஆனால்‌, புத்தியான௫ உயர்த்தப்படாவிட்டால்‌, 
அப்பொழுது அன்பானது, ஸ்‌.தூலமாக மாத்திர மிருந்தால்‌, 
இக்தரீதிரெறிகளை அறிக்து கொள்ளாமல்‌, நியாயத்‌ துக்குப்‌ பதி 
லாக அநியாயத்தையும்‌, உண்மைகளுக்குப்‌ பதிலாக மோச 
களையும்‌,கற்புக்குப்‌ பதிலாக கெட்ட நடத்தைகளையும்‌ இவ்வித 
மே மற்றவைகளையும்‌ ௮து அறிந்து கொள்ளுகிறது. அதன்‌ 
புத்தியானதத உன்னதத்திலிருந்தபோது, ௮து பேசின 
பொருள்களை அப்பொழுது நினைவு கூர்ந்தால்‌, அது 
அவைகளைப்‌ பார்த்து இரித்து, மறறவர்களின்‌ மனதை 
வலையில்‌ அகப்படுத்த மாத்திரம்‌ உபயோகமானதென்று 
அவைகளைப்பற்றி நினைக்கக்கூடும்‌. அன்பானது அதன்‌ 
துணைவியான ஞானத்தை அந்த அளவு 'ேசித்தாலொழிய, 
தன்னுடன்‌ ஒன்றுபட்டு செயல்பட தன்‌ உன்னதத்தி 
லிருந்து அதை இழுக்கெதென்று, எப்படி. தெரிந்துக்கொள்‌ 
ளப்பட வேண்டுமென்ற, இமைகளினல்‌ விசதமாகிறது. 
அன்பானது, ஞானத்தை அந்த அளவு நே௫த்தாஷ்‌, உயர்த்தப்‌ 
பட சக்தியுள்ளதாயிருக்கிறதென்பது, மேலே (பிரிவு 414) 
பார்க்கப்படலாம்‌. 

417. அன்பு இருயத்தோடும்‌, புத்தி சுவாசாசயத்‌ 
தோடும்‌ ௮ன்‌ னுவயப்படுறெபடியினால்‌, மூன்‌ சொல்லியவை 
கள்‌, அவைகளின்‌ அன்னுவயத்தால்‌ உறுதிபடுத்தப்படலாம்‌; 
உதாரணமாக, புத்தியானது சுய இச்சைக்கு மேலே ஞானம்‌ 
வரையில்‌ எப்படி. உயர்த்தப்படக்கூடும்‌ என்பதும்‌, புத்தி 
யானது அதன்‌ உயர்ச்சியிலிருந்து அது ஸ்தூலமாய்‌ மாத்திர 
மிருந்தால்‌, ௮ந்த ௮ன்பினால்‌ பின்னுக்கு எப்ப... இழுக்கப்‌ 
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படகிறதென்பதும்‌ உறுஇபடுத்தப்படலாம்‌. ஒன்று சாரத்தின்‌ 
சுவாசமும்‌, மற்றது ஜீவனிட சுவாசமுமாக மனிதனுக்கு 
இருமடங்கான சுவாசமுண்டு, இந்த இரண்டு சுவாசங்களும்‌ 
பிரிக்கப்படவும்‌, சேர்க்கப்படவும்கூட, சக்தியுள்ளவைகளா 
யிருக்க்றன. ஸ்‌.தூலமாய்‌ மாத்திரம்‌ இருக்கும்‌ மனிதர்களி 
டத்திலும்‌, முக்கியமாய்‌ வஞ்சகர்களிடத்திலும்‌, அவைகள்‌ 
பிரிக்கப்பட்டிருக்கன்றன. அனால்‌, ஞானமுள்ளவர்களிடத்தி 
லம்‌, உண்மையானவர்களிடத்திலும்‌ அபூர்வமாய்‌ பிரிக்கப்‌ 
பட்டிருக்கன்றன. ஞானம்‌ உயர்த்தப்பட்டும்‌, தங்கள்‌ ஞாப 
கத்‌இல்‌, அதனால்‌ ஞானத்தைச்‌ சேர்ந்த ௮நேக பொருள்கள்‌ 
நிற்றறதுமான, ஸ்‌.தூலமாய்‌ மாத்திரம்‌ இருக்கும்‌ மனிதனும்‌ 
வஞ்சகனும்‌, கூட்டத்தில்‌ ஞாபகத்திலிருந்து வரும்‌ சிந்தனை 
யால்‌ புத்தியாய்‌ பேசக்கூடும்‌; ஆனால்‌ அவர்கள்‌ கூட்டத்தி 
லில்லாதபோது, ஞாபகத்திலிருந்து நினைக்காமல்‌, தங்கள்‌ 
ஜீவனிலிருந்‌து, இவ்விதமாக அவர்கள்‌ அன்பிலிருந்து நினைக்‌ 
இருர்கள்‌. சிந்தனையும்‌ சுவாசமும்‌ அ௮ன்னுவயத்தை அனு 
சரித்து செயல்படுகிறபடியினால்‌, அவர்கள்‌ அதே மாதிரியாக 
சுவா௫க்‌றார்கள்‌. இருதயத்திலிருச்‌.து வரும்‌ இசத்தத்தி 
ஞலும்‌ இருதயத்துக்கு வெளியே யிருந்துவரும்‌ இசத்தத்தி 
னாலும்‌, அவர்கள்‌ சவா௫ிக்க சலஃ்தியுள்ளவர்களா யிருக்கும்‌ 
படியாக, சுவாசாசயங்களின்‌ நிருமாணம்‌ இருக்கிறதென்பது 
மேலேகாண்பிக்கப்பட்டது. 

418. ஞானம்‌ மனிதனை உண்டாக்குகறதென்பது 
சாதாரண அபிப்பிராயம்‌; ஆகையினால்‌ ஜனங்கள்‌ யாராவது 
புத்தியாய்‌ பேசுவதையும்‌ கற்பிப்பதையும்‌ கேட்டால்‌, அவனை 
புத்தியள்ளவனென்று நினைக்‌கருர்கள்‌; உண்மையில்‌, அவனே 
கூட அந்த காலத்தில்‌ அதை ஈம்புறான்‌: ஏனென்றால்‌, கூட்‌ 
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டத்தில்‌ ௮வன்பேசும்போதும்‌, கற்பிக்கும்போ தும்‌, ஞாபகத்தி 
லிருந்து நினைக்கிறான்‌; ௮வன்‌ ஸ்தூலமான மனிதஞக மாத்‌ 
இர மிருந்தால்‌, கெளரவத்தையும்‌, பிரதாபத்தையும்‌, லாபத்‌ 
தையும்‌ கோரும்‌ அன்பாயிருக்கிற ௮வன்‌ அன்பிலிருந்து 
புறக்கோலமாய்‌ நினைக்கிறான்‌. ஆனால்‌, அதேமனிதன்‌ தனியா 
யிருக்கும்போது, தன்னிட ஜீவனிட ௮.திகம்‌ உள்ளான அன்‌ 
பிலிருந்‌.து நினைக்கறான்‌; ௮ப்பொழுது புத்தியீனமாயும்‌ சில 
வேலைகளில்‌ உன்மத்தமாயும்‌ நினைக்கிறான்‌. மனிதனானவன்‌ 
புத்தியுள்ள பேச்சினாலல்லாமல்‌, ௮வனிட வாழ்க்கையினால்‌, 
அதாவது வாழ்க்கைக்கு வேறான புத்தியுள்‌௬! பேச்சினால்‌ 
அல்லாமல்‌, வாழ்க்கைக்குச்‌ சேர்ந்த புத்தியுள்ள பேச்சினால்‌, 
நிதானிக்கப்பட வேண்டுமென்று இதிலிருச்‌து விசதமாஇிறது. 
வாழ்க்கை என்‌பதால்‌, அன்பு என்று அர்த்தம்‌ கொள்ளப்படு 
இறெது. ௮ன்பானது உயிரென்று மேலே காண்பிக்கப்பட்டு. 

419. 3377 அவைகள்‌ சேர்ந்து உயர்த்தப்பட்டால்‌, 
அன்பு அல்லது சித்தம்‌ ஞானத்தினால்‌ புத்தியில்‌ சுத்தப்படூத்தப்‌ 
படுகிறது. 

மனிதனைவன்‌ பிறந்ததுமுதல்‌ தன்னையும்‌ உலகத்தை 
யும்‌ தவிர வேறு எதையும்‌ கே௫க்கிறதில்லை ; ஏனென்றால்‌ 
அவன்‌ கண்கள்‌ முன்பாக வேறு எதுவும்‌ தோன்‌.றகறதில்லை, 
ஆகையினால்‌, ௮வனிட மனதை வேறு ௪.ஐவும்‌ குடிகொள்ளு 
இறதில்லை. இந்த அன்பானது ஸ்.தாலமானதாயும்‌ சரீர 
முள்ளதாயு மிருக்கெது, அதை ஜடமென்று சொல்லலாம்‌ 5; 
மேலும்‌, இந்த ௮ன்பானது, பெ ற்றோர்களிடத்தில்‌ சுவர்க்கத்து 
அன்பிலிருந்து வேறானதால்‌, அசுத்தமான தாய்‌ விட்டது. 
அவனிட அன்பு புத்தியுடன்‌ சேர்ந்து, ஞானம்‌ வரையில்‌ 
உயர்த்தப்படும்‌ பொருட்டு, மனிதனானவன்‌ புத்தியை சுவர்க்‌ 
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கத்து வெளிச்சம்வரையில்‌ உயர்த்தவும்‌, எப்படி ஜீவிக்க 
வேண்டுமென்று பார்க்கவும்‌, சக்தியுடையவனா யிருந்தா 
லொழிய, அதன்‌ அசுத்தத்திலிருந்து அது பிரிக்கப்பட 
முடியாது. புத்தியின்‌ மூலமாய்‌, அன்பு அதாவது மனித 
னைவன்‌, ௮ன்பை கரைபடுத்துகிறதும்‌ தீட்டாக்குகிறது 
. மான இமைகள்‌ என்னவென்று பார்க்கிருன்‌; அந்த 
இமைகளை பாவங்களாக ஓழித்து, வெறுத்தால்‌, அந்த 
இமைகளுக்கு எதிரான பொருள்களை அப்பொழுது அவன்‌ 
நே௫ிக்கறானென்றும்கூட ௮வன்‌ பார்க்கிறான்‌ ந அவைகள்‌ 
எல்லாம்‌ சுவர்க்கத்து பொருள்களாயிருக்கின்‌ றன. ௮ப்பொ 
முதுகூட, அந்த தீமைகளை பாவங்களாக ஒழித்து வெறுக்‌ 
கத்‌ தனக்கு. சக்தி உண்டாக்குற வழிவகைகளையும்‌ 
அவன்‌ பார்க்‌இறான்‌. இதை, அன்பு அதாவது மனிதன்‌, 
ஞானம்‌ வெளிப்படுகிற சுவர்க்க்த்து வெளிச்சத்திற்குள்‌, 
௮வனிட புத்தியை உயர்த்தும்‌ சக்தியை உபயோகப்‌ 
படுத்துவதினால்‌, பார்க்கிறான்‌. பிறகு, அன்பானது சுவர்க்‌ 
கத்தை முதலிலும்‌, உலகத்தை இரண்டாவதிலும்‌ எவ்‌ 
வளவு தாரம்‌ வைக்கிறதோ, அதே காலத்தில்‌ ஆண்டவரை 
முதலிலும்‌, தன்னை இரண்டாவதிலும்‌ எவ்வளவு தூரம்‌ வைக்‌ 
இறதோ, அவ்வளவு தாரம்‌ அன்பானது அதன்‌ அசுத்தத்திலி 
ருந்து நீக்கப்பட்டு, சுத்தப்படுத்தப்படுகிறது ; அதாவது அ௮.து 
அவ்வளவு தூரம்‌ சுவர்க்கத்‌து சூட்டிற்குள்‌ உயர்த்தப்பட்டு, 
புத்தியிருக்கப்பட்ட சுவர்க்கத்து வெளிச்சத்‌ துடன்‌ சேர்க்கப்‌ 
படுகிறது ; நன்மையினிடவும்‌ உண்மையினிடவும்‌ அதாவது 
அன்பினிடவும்‌ ஞானத்தினிடவும்‌ விவாகமாயிருக்கிற ஒரு 
விவாகம்‌ சம்பவிக்கெறது. ஒருவன்‌ திருதெலையும்‌ வஞ்சனை 
யையும்‌ எவ்வளவு தூரம்‌ ஒழித்து வெறுக்கருனோ, அவன்‌ 
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அவ்வளவு தூரம்‌ உண்மையையும்‌, நேர்மையையும்‌ நீதியை 
யும்‌ கே9ிக்கறானென்றும்‌, சலஞ்சாஇத்தலையும்‌ வன்மத்தை 
யும்‌ எவ்வளவு தூரம்‌ ஒழித்து வெறுக்கரானோ, அவ்வளவு 
தூரம்‌ ௮யலானை நே௫க்கறானென்றும்‌, அதனுடன்‌, விபசா 
சங்களை எவ்வளதாூரம்‌ ஒழித்து வெறுக்கரானோ, அவ்வளவு 
தூரம்‌ கற்பை நே௫க்கறானென்றும்‌, இப்படியே மற்றவை 
களையும்‌ செய்ொனென்றும்‌, ஒவ்வொரு மனிதனும்‌ தன்‌ 
புத்தியில்‌ ரெ௫த்து பகுத்தறிவுடன்‌ பார்க்கிறான்‌. ஆனால்‌, 
உண்மையிலும்‌, கேர்மையிலும்‌, நீதியிலும்‌, அயலானிடத்து 
அன்பிலும்‌, கற்பிலும்‌, சுவர்க்கத்து அன்பின்‌ மற்ற ஆசை 
களிலும்‌, அவைகளின்‌ எதிரானவைகளை நீக்கினால்‌ ஒழிய, 
சுவர்க்கத்தினிடவும்‌, ஆண்டவரிடவும்‌ எவ்வளவு பாகம்‌ 
இருக்றெதென்று யாருக்கும்‌ தெரியாது, அந்த எதிரி 
டையானவைகளை அவன்‌ நீக்கவிட்டபோது, அப்பொழுது 
அவன்‌ ௮ந்த ஆசைகளிலிருக்கிறான்‌; அவைகளிலிருந்து, 
அவைகளை ஓத்துகொண்டு பார்க்கிறான்‌. அவன்‌ இதைச்‌ 
செய்கிற வரையில்‌, அன்புக்கு சுவர்க்கத்து வெளிச்சத்‌ 
தை நிஜமாகவே அனுப்புகிற ஒரு இரையைப்‌ போன்றது 
இடையில்‌ .இடப்படுகறது; ஆனால்‌, ௮து அதன்‌ துணைவி 
யாயே ஞானத்தை அவ்வளவு நே௫ிக்காதபடியினால்‌, ௮து 
அந்த வெளிச்சத்தை பெற்றுக்கொள்ளுறெதில்லை அவனிட 
உன்னதத்‌திலிருர்‌.த மனிதன்‌ திரும்பும்போது, அவன்‌ ஒரு 
வேளை அதை மறுத்துக்‌ கண்டிப்பான்‌.அ௮ப்படியிருந்தும்‌, அவ 
னிட புத்தியின்‌ ஞானமானது கெளரவத்தைவயும்‌, பிசதாபத்‌ 
தையும்‌, லாபத்தையும்‌ அடைய ஒரு வழி வகையாக உதவு 
மென்ற யோசனையில்‌, அவன்‌, தானே ஆறுதலடைவிறான்‌ ; 
பிறகு, தன்னையும்‌: உலகத்தையும்‌ முதலிலும்‌, ஆண்டவரை 
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யும்‌ சுவர்க்கக்தையும்‌ இரண்டாவதிலும்‌ வைக்கிறான்‌ ; இரண்‌ 
டாவது இடத்தில்‌ வைக்கப்பட்டது, ௮.து உதவுகிற வரையில்‌ 
மாத்திரம்‌ கேிக்கப்படுற௮ ; ௮௮ உதவாவிட்டால்‌, அலட்‌ 
சியம்‌ செய்யப்பட்டு தள்ளப்படுறெ.௫ ; முன்னிட்டு இல்லா 
விட்டாலும்‌, இறந்த பிறகாவது எவ்விதத்திலாவது அப்படி 
செய்யப்படுகிற. சேர்ந்து உயர்த்தப்பட்டால்‌ அன்பு அல்‌ 
ல சித்தம்‌ புத்தியில்‌ சுத்தப்படுத்தப்படுிற தென்ற. 
உண்மையானது இவைகளிலிருந்து விசதமாகிறது, 

420. மேற்கூறியபடி தங்கள்‌ நாடிகளும்‌ நாளங்களும்‌ 
அன்புக்குச்‌ சேர்ந்த அசைகளோடு அன்னுவயப்படுஇற தம்‌, 
தங்கள்‌ சுவாசங்கள்‌ புத்திக்கு சேர்ந்த உணர்ச்சிகளுக்கும்‌ 
சிந்தனைகளுக்கும்‌ அன்னுவயப்படுிறதுமான சுவாசாசயன்‌: 
களில்‌, அதே காட்டப்பட்டிருக்றெது, இருதயத்தினிட 
இசத்தமானது, சுவாசாசயங்களில்‌ ஜீரணமாகாத பொருள்களி' 
லிருந்து தானே சுத்தப்படுத்திக்கொண்டு, ௮த.னுடன்‌ உள்ளே 
சுவாசித்த காற்றிலிருக்‌ து உபயோகமானவைகளால்‌ தானே 
போஷிக்றெதென்பத, ௮. இக அனுபோகத்தினால்‌ விசதமா௫' 
2௫. இரத்தமானது, சுவாசாசயங்களில்‌ ஜீரணமாகாத போகுள்‌ 
களிலிருந்து தானே சுத்தப்படூத்திக்கோள்ளுகிறதேன்பது, 
அசத்த இசத்தமாயிருப்பதும்‌, ஆகையினால்‌, ஆஹாசத்திலிருர்‌ 
அம்‌, பானீயத்திலிருந்தும்‌ சேர்ச்கப்பட்ட அன்னசாரத்தினால்‌ 

.நிரப்பப்பட்டதுமான உள்ளே பாயும்‌ இரத்தத்திலிருந்து மாத்‌ 
இரமல்லாமல்‌, வெளிவரும்‌ சுவாசத்தின்‌ ஈரத்‌ திலிரூந்தம்‌, 
மற்றவர்களால்‌ பார்க்கப்பட்டபடி, அவைகளின்‌ நாற்றத்தி 
லிருந்தும்‌, இருதயத்தின்‌ இடது ஜடரிகைக்குள்ளே பின்‌ 
பாயும்‌ இரத்தத்தின்‌ குறைக்கப்பட்ட பரிமாணத்திலிருந்தும்‌ 
கூட விசதமாறெத. இரத்தமானது, உள்ளே சுவாசிக்கப்‌ 
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பட்ட காற்றிலிருந்து உபயோகமான போருள்களால்‌ தானே 
போசித்துக்‌ கோள்ளுகிறதேன்பது, வயல்களிலிருக்‌ தும்‌, தோட்‌ 
உங்களி லிருந்தும்‌, சோலைகளிலிருந்தும்‌. இடைவிடாமல்‌ 
வெளியேபோகும்‌, நாற்றங்களிடவும்‌ ஆவிகளிடவும்‌ பெருக்‌ 
தொகையிலிருந்தும்‌, பூமியிலிருக்தும்‌, ஈதிகளிலிருர்‌ தும்‌, ஏரி 
களிலிருக்தும்‌, தண்ணீருடன்‌ எழுகிற பலவிதமான உப்பு 
களின்‌ ஏராளமான மொத்தத்திலிருந்தும்‌, மனிதர்களிடமிருர்‌ 
அம்‌, பிராணிகளிட மிருந்தும்‌, வெளிவரும்‌ காற்று நிறைந்‌ 
இருக்கும்‌ ஆவிமுதலியவைகளின்‌ எராளமான தொகையி 
லிருந்தும்‌, விசதமாறெது. இந்தப்‌ பொருள்கள்‌ எல்லாம்‌ 
அவர்கள்‌ சுவாசிக்கும்‌ காற்றுடன்‌ சுவாசாசயங்களில்‌ பாய்கின்‌ 
றன வென்பது நிராகரிக்கக்‌ கூடாததாயிருக்கறெது. விஷயம்‌ 
இப்படி. இருப்பதினால்‌, இரத்தமானது அதற்கு நெருக்கி 
இனமாயுள்ள பொருள்களை அவைகளின்‌ உக்சரொணங்களி 
லிருந்து, எடுத்‌ துக்கொள்ளுற தென்பதையும்‌, அதன்‌ அன்‌ 
பின்‌ ஆசைகளுக்கு ௮ன்னுவயப்படுகிற பொருள்கள்‌ அதற்கு 
இனமானவைகளென்பதையும்‌ ஐயுறக்கூடாது. ஆகையினால்‌ 
தான்‌, சுவாசாசயங்களின்‌ மிகவும்‌ உள்ளுக்குள்ளான இடங்‌ 
களிலும்‌, பொக்குகளிலும்‌, தங்களுக்கு வேண்டியதை உ றிஞ்‌ 
சுற சிறிய வாய்களையுடைய கறிய நாளங்களில்‌ பெருங்கூட்‌ 
டங்களிருக்கின்றன; ஆகையினால்‌, இருதயத்தின்‌ இடது ஜட 
ரிகைக்குள்பின்‌ பாய்கிற இரத்தமானது, சோதியான நிற 
மூடைய சுத்த இரத்தமாக மாற்றப்படுகிறது. இந்த விஷ 
யங்கள்‌, ஒத்துப்போகாத பொருள்களிலிருந்து இசத்தம்‌ 
தானே சுத்தம்‌ செய்துக்கொள்ளுறெதென்றும்‌, தன்னுடன்‌ 
ஒத்துப்போகப்பட்ட பொருள்களினால்‌ தானே போஷித்துக்‌ 
கொள்ளுகிற தென்றும்‌, நிரூபிக்கின்‌ றன. சுவாசாசயங்களி 
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அள்ள இரத்தம்‌, மனதின்‌ ஆசைகளுக்கு ஓத்து தானே சுத்தி 
செய்துகொண்டு போஷித்துக்‌ கொள்ளுறெதென்பது, இது 
வரையில்‌ தெரியா த, ஆனை ௮ சூக்சூம உலகத்தில்‌ 
மிகவும்‌ நன்றாய்‌ தெரிந்திருக்றெது ; எனென்றால்‌, பரலோ 
கங்களிலிருக்கும்‌ அமரர்கள்‌, தங்களிட ஞானத்தின்‌ ௮ன்‌ 
புக்கு ௮ன்னுவயப்படுறெ வாசனைகளிடத்தில்‌ மாத்திரம்‌ சக்‌ 
'தோஷப்படுஇருர்கள்‌; ஆனால்‌ நரகத்திலிருக்கும்‌ ஜீவன்‌ 
கள்‌ ஞானத்துக்கு எதிரிடையான அன்புக்கு அன்னுவயப்‌ 
படுகிற நாற்றங்களிடத்தில்‌ சந்தோஷப்படுஇரர்கள்‌; பின்‌ 
'சொல்லியவைகள்‌ சவிச்சுகள்‌, ஆனால்‌ முன்‌ சொல்லியவைகள்‌ 
பரிமளங்கள்‌. உலகத்தில்‌ மனிதர்கள்‌ தங்கள்‌ இரத்தங்களை, 
அவர்களின்‌ அன்பினிட அசைகளோடு அன்னுவயப்படுறெ 
தற்குத்‌ தக்கபடி அம்மாதிரியான பொருள்களால்‌ நிறப்புகரார்‌ 
களென்பது பலனாக ஏற்படுஇற து; ஏனென்றால்‌, ஒரு மனித 
னிட ஜீவன்‌ எதை நோக்குிறதோ, அதை அவனிட இசத்‌ 
தம்‌ அன்னுவயத்துக்குத்‌ தக்கபடி தேடி, சுவாசத்தால்‌ இழுக்‌ 
இறது, இந்த அன்னுவயத்தினால்‌, ஒரு மனிதன்‌ தன்‌ அன்பு 
விஷயத்தில்‌, அவன்‌ ஞானத்தை நதே௫த்தால்‌, சுத்தப்படுத்தப்‌ 
படுகிறான்‌ என்றும்‌, அதை அவன்‌ கேக்கா விட்டால்‌, சுத்‌ 
தப்படுத்தப்படுகிரானென்றும்‌, பின்‌ தொடருறெ௮. மேலும்‌, 
மனிதனை பரிசுத்தம்‌ செய்தலெல்லாம்‌, ஞானத்தை சேர்ந்த, 
உண்மைகளால்‌ உண்டாக்கப்படுகின்‌ றன) மனிதனை .அ௮சு த்தப்‌ 
படுத்‌ துவதெல்லாம்‌, ஞானத்தின்‌ உண்மைகளுக்கு எதிரான 
பொய்கள்‌ மூலமாய்‌ உண்டாக்கப்படுதன்றன. 

421. %711. சேர்த்து உயர்த்தப்படாவிட்டால்‌ அன்பு 
அல்லது சித்தம்‌ புத்தியிலும்‌, புத்தியினாலும்‌, ௮சுத்தமாக்கப்‌ படூ 
கிறது. 
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ஏனென்றால்‌, அன்பு உயர்த்தப்படாவிட்டால்‌, ௮து 
அசுத்தமானதாய்‌ நிற்றெது, மேலேபிரிவுகள்‌ 419, 420ல்‌ 
பார்க்கவும்‌. ௮து அசுத்தமாயிருக்கும்போது, பழிவாங்கலை 
யும்‌, வெறுப்புகளையும்‌ மோசங்களையும்‌, தேவதூஷணங்களை 
யும்‌, விபசாரங்களையும்‌ போன்ற ௮சுத்தமானவைகளை 
கேக்கிறது; இவைகள்‌ ௮ப்பொழுது, மோகங்களெள்று 
சொல்லப்படுகிற ௮தன்‌ ஆசைகளா யிருக்கன்றன; ௮ 
,தருமத்தையும்‌, நீதியையும்‌, நிஷ்கபடத்தையும்‌, உண்மை 
யையும்‌, கற்பையும்‌ சேர்ந்தவைகளை தள்ளுகின்றது. ௮ன்‌ 
பான, புத்தியிலும்‌ புத்தியினாலும்‌ அசுத்தப்‌ படுத்தப்‌ 
்‌ படுறெதென்று சொல்லப்படுிறது; அந்த அசுத்தமான 
பொருள்களால்‌ தாக்கப்பட்டபோது புத்திமிலும்‌, அன்பானது 
ஞானத்துக்குச்‌ சேர்ந்த பொருள்களைத்‌ தனது வேலைக்காரர்க 
ளாக செய்கன்றபோதம்‌, இன்னும்‌ அதிகமாய்‌, ௮து ௮வை 
களைக்கெடுத்து, பொய்ப்படுத்தி, பழுதாக்கும்போதும்‌, புத்தியி 
னாலும்‌ அசுத்தப்படுத்தபடுறது. இவைகளோடு அன்னுவயப்‌ 
படுற இருதயத்தினிடவும்‌, சுவாசாசயல்களில்‌ ௮.தன்‌ இசத்‌ 
தத்‌ இனிடவும்‌ நிலைமையைக்‌ குறித்து, மேலை (பிரி.420) சொல்‌ 
லியதற்கு ௮. இகமாய்‌ சொல்ல வேண்டிய அவசியமில்லை; 
ஆனால்‌, சுவர்க்கத்திலும்‌ நரகத்திலும்‌ அததற்கேற்றபடி சம்ப 
.விக்றெதுபோல, இரத்தம்‌ சுத்திபடுத்தப்பபெதற்குப்‌ பதிலாக 
தூ அசுத்தப்படுகெறதென்றும்‌, இரத்தம்‌ பரிமளங்களால்‌ 
போஷிக்கப்பவெதற்குப்‌ பதிலாக கவிச்சுகளால்‌ போஜஷிக்கப்‌ 
படுறதென்றும்‌ மாத்தாம்‌ சொல்லப்படவேண்டும்‌. 

499. 3877]11. புத்தியில்‌, ஞானத்தினால்‌ சுத்தப்படத்‌ 
தப்பட்ட அன்பு, சூக்குமமான தாகவும்‌ அ திசூக்குமமானதாகவும்‌ 
மாகிறது. மனிதன்‌ ஸ்தூலமாகபிறந்திருக்கிறான்‌, ஆனால்‌, 
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புத்தியானது சுவர்க்கத்து வெளிச்சத்துச்கும்‌, அன்பானது: 
அதனுடன்‌ சுவர்க்கத்து சூட்டுக்கும்‌ உயர்த்தப்படுவதற்குத்‌ 
தக்கபடி, அவன்‌ சூக்குமமாகவும்‌ அதிசூக்குமமாகவுமாகிறான்‌; 
அவன்‌ அப்பொழுது, வசந்தகால வெளிச்சத்திலும்‌, அதே 
காலத்தில்‌ வசந்தகால சூட்டி லுமிருக்கிற ஈடன்‌ தோட்‌ 
டத்தைப்‌ போலாூரான்‌. புத்தியானது சூக்குமமாகவும்‌ அத 
சூக்குமமாகவும்‌ அறைதில்லை, ஆலை அன்பு அப்படியாக 
றது; அன்பு அப்படி. ஆனபோது, ௮.து அதன்‌ துணைவியாயெ 
புத்தியைகூட சூக்குமமாகவும்‌,௮ திசூக்குமமாகவும்செய்கிறது. 
புத்தி கற்பித்து ஸ்தாபிக்கிறஞானத்தின்‌ உண்மைகளுக்கு தக்க 
படி. வாழ்வதினால்‌, அன்பானது சூக்குமமாகவும்‌ அதிசூக்கும 
மாகவும்‌ ஆகறது. அன்பானது; அதன்‌ புத்தியின்‌ கூலமாய்‌ 
இக்த உண்மைகளை உட்கொள்ளுகிறது, தானே அப்படி 
செய்கறதில்லை. எனென்றால்‌ அன்பானது, உண்மைகளை 
தெரிந்திருந்தாலொழிய, தானே உயர்த்திக்கொள்ள முடி 
யாது, மேலும்‌ உயர்த்தப்பட்டதும்‌ அறிவுள்ளதுமான 
புத்தியின்‌ மூலமாய்த்தவிர, இவைகள்‌ அதற்கு தெரிந்திருக்க 
முடியாது; ஆகையினால்‌, அவைகளை செய்வ தினால்‌, உண்மை 
களை எவ்வளவு கே௫க்கறதோ, அவ்வளவு அது உயர்த்தம்‌ . 
படுறது, விவேகத்துடன்‌ அறிந்து கொள்ளல்‌ ஒருசங்கது, 
இச்சித்தல்‌ வேறொரு சங்கதி; சொல்லுதல்‌ ஒரு சங்கதி, 
செய்தல்‌ வேறு ௪ங்கதி. ஞானத்தின்‌ உண்மைகளை தெரிந்து 
கொண்டு பேசியும்‌, அவைகளை இச்௫ிக்காத படிக்கும்‌ செய்‌ 
.யாதபடிக்கும்‌, இருப்பவர்களுமிருக்கிறார்கள்‌. ஆகையினால்‌ 

து அறிந்துகொண்டு பேசுகிற வெளிச்சத்தின்‌ உண்மைகளை: 

ன்பானஅ செய்யும்‌ காலத்தில்‌, அப்பொழுது அது உயர்த்‌ 
தப்படுகிறது. இது அப்படி. யிருக்கிறதென்பது, ஒரு மனிதன்‌ 
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கேவலம்‌ விவேகத்தினால்‌ அறிந்துகொள்ளலாம்‌; ஏனென்றால்‌. 
ஒரு மனிதன்‌ அவைகளுக்கு விரோதமாய்‌ வாழும்போது, அதா 
வது அவன்‌ அவைகளுக்கு விரோதமாய்‌ இச்சத்து, செயல்‌: 
படும்போது, ஞானத்தின்‌ உண்மைகளை றிர்‌ தகொண்டு பேச 
னால்‌, ௮வன்‌ என்னமனிதன்‌? இந்த நாலின்‌ மூன்றாவது பாகத்‌ 
தில்‌ சொல்லிய,ஸ்‌தூலமானதென்றும்‌,சூக்குமமானதென்றும்‌.. 
அ இகளூக்குமமானதென்றும்‌ சொல்லப்பட்ட மூன்று உயிரின்‌ 
அந்தஸ்துகள்‌ மனிதனுக்கு இருக்கிறபடியினால்‌, ஞானத்தி 
னால்‌ சுத்தப்படுத்தப்பட்ட அன்பு சூக்குமமாகவும்‌, அ.தி 
சூக்குமமாகவும்‌ ஆகிறது; மனிதனானவன்‌ ஒரு அந்தஸ்தி' 
லிருக்து மற்றதற்கு உயர்த்தப்பட சக்தஇியுள்ளவனா யிருக்‌. 
இரான்‌. ஆனால்‌, ௮வன்‌ ஞானத்தினால்‌ மட்டும்‌ உயர்த்தப்படு 
கிறதில்லை; ஒரு மனிதனிட உயிரானது அவனிட அன்பா” 
யிருப்பதினால்‌, ஞான த்.துக்குத்‌ தக்கபடி. வாழ்வதினால்‌ உயர்த்‌: 
தப்படுகிறான்‌. ஆகையினால்‌, ஞானத்துக்குத்‌ தக்கபடி ௮வன்‌- 
எவ்வளவு வாழ்்‌கருனேோ, அவ்வளவு அதை அவன்‌ நேூஇக்‌ 
கிறான்‌; பாவங்களாயிருக்கற அசுத்தங்களிலிருந்து தானே: 
சுத்தப்படுத்திக்கொள்ளுற அளவு, ௮வன்‌ ஞானத்தை ஓத்து: 
வாழ்கிறான்‌; ௮வன்‌ இதை செய்கிற அளவு, ஞானத்தை 
கேக்கிறான்‌. 

428, புத்தியில்‌ ஞானத்தினால்‌ சுத்தப்படுத்தப்பட்ட. 
அன்பானது, சூக்குமமாகவும்‌ ௮ இசூக்குகமமாகவும்‌ ஆகற. 
தென்பது, சுவாசாசயங்கள்‌ அவைகளின்‌ பிரதம சுவாசிக்கும்‌ 
நிலைமையில்‌ வைக்கப்படுகிற இரத்தத்தின்‌தன்மையை எவனும்‌: 
பார்க்க முடியாதபடியினால்‌, இருதயத்தோடும்‌ சுவாசாசயங்க. 
ளோடும்‌ இருக்கும்‌ ௮ன்னுவயத்தின்‌ மூலமாய்‌ நிஜமாகவே: 
அறிந்துகொள்ளமுடியான. இரத்தமானது அசுத்தத்தில்‌: 
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மிருந்திருக்கும்‌, அப்படியிருந்தும்‌, சுத்த ரத்தத்திலிருந்து 
வகையறுக்க முடியாமலிருக்கும்‌. கேவலம்‌ ஸ்‌ தூலமான மனித 
னிட சுவாசம்‌, ஞானியின்சுவாசத்தைபோல்‌ ஒரேமாதிரியாக 
“தோன்றும்‌. அனால்‌, அங்கே ஒவ்வொருவனும்‌ அன்பினிடவும்‌ 
ஞானத்தினிடவும்‌ விவாகத்துக்குத்‌ தக்கபடி. சுவாசிக்றெபடி. 
யினால்‌, சுவர்க்கத்தில்‌ வித்தியாசமானது கூர்மையாய்‌ பேதம்‌ 
கண்டுபிடிக்கப்படுகிறது. அதலால்‌, தேவர்கள்‌ அந்த விவாகத்‌ 
தால்‌ தெரிந்துகொள்ளப்படுற படியினால்‌, அவர்கள்‌ சுவாசத்‌ 
தாலும்கூட தெரிந்துகொள்ளப்‌ படுஜொர்கள்‌. இக்தக்காரணத்‌ 
அக்காகதான்‌, அந்த விவாகத்தில்‌ இல்லாத எவனாவது சுவர்க்‌ 
கத்துக்கு வந்தால்‌ ௮வன்‌ இருதய வேதனையை :உணர்ந்து, 
மரண வேதனையி லிருப்பவன்போல சுவாசம்விட வருந்தி, 
மூச்செறிர்து மன்ராடுஇறான்‌. ஆகையினால்‌ கூட அப்பேர்ப்‌ 
பட்டவர்கள்‌ தலைழோய்‌ அங்இருந்து கழே தாங்களே விழு 
கிறார்கள்‌, தங்களைப்போன்ற சுவாசம்‌ விடுகிறவர்களுடன்‌ 
தாங்கள்‌ சேருறவரையில்‌ அவர்களுக்கு ஓய்வில்லை; ஏனென்‌ 
ரூல்‌, அப்பொழுது அன்னுவயத்தின்‌ மூலமாய்‌ அவர்கள்‌ 
ஒரேமாதிரி ஆசையிலும்‌, ஆகையினால்‌ ஒரேமாதிரி சிந்தனை 
பிலுமிருக்கறார்கள்‌. ஞானி விஷயத்தில்‌, இலரால்‌ ஜந்து ஜீவன்‌ 
என்று சொல்லப்படுகிற அதிக சுத்தமான இசத்தம்தான்‌ 
சுத்தப்படுத்தப்படுகற தென்றும்‌, மனிதன்‌ அன்பினிடவும்‌ 
'ஞானத்இனிடவும்‌ விவாகத்‌இல்‌ இருக்கிற அளவு அது சுத்‌ 
,திப்படுத்தப்படுகற தென்றும்‌. இவைகளிலிருக்து விசதமாக 
ன, இந்த அதிக சுத்த இரத்தந்தான்‌, அந்த விவாகத்‌அக்கு 
அடுத்து அன்னுவயப்படுஇற து; இந்த இரத்தமானது சரீரத்‌ 
அன்‌ இசத்தத்தில்‌ ஒடுிறபடியினால்‌,பின்கூறியஇரத்தமும்கூட 
அதன்‌ மலமாய்‌ சுத்தப்படுத்தப்படுதிறதென்‌.று ஏற்படுகிறது. 
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அன்பானது புத்தியில்‌ அசுத்தப்படுத்தபட்டிருக்கிறவர்களில்‌, 
அ எதிரிடையா யிருக்கிறது. ஆனால்‌ முன்‌ சொல்லியபடி , 
யாருக்கும்‌ இரத்தத்தின்‌ எந்த அனுபோகத்தினலைம்‌ இதை 
பரிசோதனைசெய்ய முடியாது; ஆனால்‌, இவைகள்‌ இரத்தத்‌ 
தூடன்‌ அன்னுவயப்படுகறெபடி.யினல்‌, அன்பின்‌ ஆசைகளி 
லிருந்து, அவன்‌ ௮தை பரிசோதனை செய்யலாம்‌. 

494, 3₹13₹, புத்தியிலும்‌ புத்தியினாலும்‌ அசுத்தப்படத்த 
ப்பட்ட அன்பானது, ஸ்தாலமானதாகவும்‌, இந்திரியபம்பந்த. 
மானதாகவும்‌, சரீர சம்பந்தமானதாகவும்‌ ஆகிறது. 

சூக்கும அன்பிலிருந்து பிரிக்கப்பட்ட ஸ்தூல அன்பு,. 
்‌ சூக்கும அன்புக்கு விரோதமாயிருக்றெது ; எனென்றால்‌, 
ஸ்தூல அன்பு என்பது தன்னையே நேசித்தலும்‌, உலகத்தை 
கே௫த்தலுமா யிருக்கிறது ) சூக்கும அன்பு ஆண்ட 
வரை தே௫த்தலும்‌, ௮அயலானை நேசித்தலுமா யிருக்கிறது $ 
தன்னையும்‌ உலகத்தையும்‌ நே௫த்தல்‌, கீழேயும்‌ வெளி 
யேயும்‌ பார்க்கிறது, ஆண்டவரிடத்து அன்பு மேலேயும்‌: 
உள்ளுக்குள்ளாயும்‌ பார்க்றெது. ஆகையினால்‌, ஸ்தூல: 
அன்பானது சூக்கும அன்பிலிருந்து பிரிக்கப்பட்டால்‌, 
மனிதனிட சுய தன்மையிலிருந்து உயர்த்தப்பட முடி. 
யாது; ஆனால்‌, அது ஆதில்‌ அமிழ்ந்திருக்‌த, அது ஆதை 
கே௫ிக்றெ அளவு, அதனுடன்‌ பற்றவைக்கப்பட்டிருக்கிற து... 
பிறகு; புத்தி ஏறி, ஞானத்தைச்‌ சேர்ந்தவைகளை சுவர்க்கத்து 
வெளிச்சத்தால்‌ பார்க்கிறபோது, அன்பானது ஞானத்தை 
பின்னுக்கு இழுத்து, தன்‌ சுய தன்மையுடன்‌ அதை தன்னுட. 
னே சேர்த்துக்கொள்ளுகற, அங்கே ஞானத்தைச்‌ சேர்ந்த 
வைகளை தள்ளுகிறது, அல்லது அவைகளை பொய்ப்படுத்து: 
இறது, அல்லது தர்த்தியை அடைய அவைகளை பேசும்படி. 
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யான வழியில்‌ ஒழுங்காக்குறெது. படிப்படியாய்‌ ஏறவும்‌, 
சூக்குமமாகவும்‌ அ திசூக்குமமாகவும்‌, ஸ்தூல அன்புக்கு சக்தி 
யிருக்கிற தபோல்‌, அம்மாதிரியே, படிப்படியாய்‌ கீழே இறங்‌ 
கவும்‌, இந்திரிய சம்பந்தமுள்ளதாகவும்‌ சரீர சம்பந்தமுள்ள 
தாகவும்‌ ஆக அதற்கு சக்தியுண்டு த உபயோகத்தைக்‌ கோரும்‌ 
அன்பிலிருக்தல்லாமல்‌, ஆனால்‌ சன்னிடமே கொள்ளும்‌ ௮ன்‌ 
பிலிருந்து மாத்திரம்‌ அஇகாரத்தை விரும்புகிறதற்கு தக்க 
படி, அது ௮இக ஆழமாய்‌ இறங்குகிறது. பேய்‌என்்‌று சொல்‌ 
ஒப்படுவது இந்த அன்புதான்‌. இந்த அன்பிலிருக்கறெவர்கள்‌, 
பரமார்த்த அன்பிலிருக்கறவர்களைப்போல அதே மாதிரியாக 
பேசவும்‌ செயல்படவும்‌, சக்தியுள்ளவர்களாயிருக்கொர்கள்‌ 9 
ஆனால்‌, இதை அவர்கள்‌ ஞாபகத்திலிருக்‌ து அல்லத சுவர்க்‌ 
குத்து வெளிச்சத்துக்கு உயர்த்தப்பட்ட புத்தியிலிருந்து அக்‌ 
காலத்தில்‌ செய்ஒிரூர்கள்‌, அப்படியிருந்தும்‌, அவர்கள்‌ 
சொல்லுகறதும்‌, செய்தறெதுமான பொருள்கள்‌, ஒத்‌ப்பார்க்‌ 
இல்‌, மேலுக்கு அழகாகத்‌ தோன்றி, ஆனால்‌ உள்ளே முழுமை 
யும்‌ சொத்தையாயிருக்கெ பழங்களைப்போலவும்‌, அல்லது 
ஒிகள்‌ உரமானதாக தோன்றி, ஆனால்முழுமையும்‌ புழூரித்‌ 
தீதாயிருக்கிற வாதுமைப்‌ போலவும்‌, இருக்சன்றன. சூக்கும 
உலகத்தில்‌ இந்தப்‌ பொருள்கள்‌ மனோபாவங்கள்‌ என்று 
சொல்லப்படுஇன்றன. அவைகளினால்‌ மோடஇினிகள்‌ என்று 
சொல்லப்பட்ட அங்கிருக்கும்‌ பரத்தையர்கள்‌ தாங்களே 
அழகான உடுப்புகளால்‌ மினுக்‌இக்கொண்டு அழகு செய்துக்‌ 
கொள்ளுகளார்கள்‌ ; ஆனால்‌, அந்த மனோபாவம்‌ நீக்கப்பட்ட 
போது, ௮ர்த மோஇனிகள்‌ ஆம்வசங்கள்போல தோன்று 
கஇழுர்கள்‌ ; தாங்களே சோதியுள்ள தேவர்களாக செய்துக்‌ 


'கொள்ளுறெ பேய்களைப்‌ பேரல்‌ அவர்களிருக்இருர்கள்‌. 
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எனென்றால்‌, மனிதன்‌ தனியாயிருக்கும்‌போது சரீர அன்பு 
'செய்றெபடி, அந்த அன்பு அதன்புத்தியை அதன்‌ உயர்ச்‌ 
சியிலிருந்து பின்னிட்டு இழுத்த, தன்னிட சுய அன்பி 
லிருந்து நினைக்கும்போது, அப்பொழுது இயல்புக்கு ௮னு 
கூலமாக கடவுளுக்கு விரோதமாகவும்‌, உலகத்துக்கு அணு 
கூலமாக சுவர்க்கத்துக்கு விரோதமாகவும்‌, நரகத்தின்‌ தீமை 
களுக்கும்‌ பொய்களுக்கும்‌ அனுகூலமாக திருச்சபை 
யின்‌ உண்மைகளுக்கும்‌ நன்மைகளுக்கும்‌ விரோதமாகவும்‌, 
ஆகையினால்‌ ஞானத்துக்கு விரோதமாயும்‌, அவன்‌ நினைக்க 
மூன்‌. ஸ்தூல மனிதர்கள்‌ என்று சொல்லப்பட்டவர்கள்‌ 
யாரென்று இவைகளிலிருந்து அறிந்து கொள்ளலாம்‌. புத்தி 
விஷயத்தில்‌ அவர்கள்‌ ஸ்‌.தூலமாயில்லை, ஆனால்‌ அன்பு விஷ 
யத்தில்‌ அவர்கள்‌ ஸ்தாலமாயிருக்கிறார்கள்‌; அதாவது கூட்டத்‌ 
தில்‌ பேசும்போது அவர்கள்‌ புத்தியில்‌ ஸ்தூலமாயில்லை, 
ஆனால்‌ தாங்களே ஜீவனோடு பேசுகையில்‌ அப்படி யிருக்கிறார்‌ 
கள்‌. ஜீவனில்‌ அப்படியிருக்தெபடி யினால்‌, இறந்த பிறகு ௮ன்‌ 
பிலும்‌ ஞானத்திலும்‌ இரண்டிலும்‌ ஸ்தூல ஜீவன்கள்‌ என்று 
சொல்லப்படுறெவர்களாஇஞுர்கள்‌. பிறகு தன்னையே கே௫த்தலி 
லிருந்து அரசாளும்‌ மேலான அன்பிலும்‌, அதே காலத்தில்‌ 
புத்தியின்‌ மேலான உன்னதத்திலும்‌ உலகத்‌ இலிருந்தவர்கள்‌, 
சரீரத்தில்‌ எ௫ப்து தேசத்‌்துவாசனைக்கட்டிய பிரேதங்களைப்‌ 
போலவும்‌, மனதில்‌ ஸ்தூலமாயும்‌ மதிகெட்டவர்களாயும்‌ 
தோன்றுஒழுர்கள்‌. இந்த அன்பே அப்படியிருக்கிறதென்று 
இக்காலத்தில்‌ உலகத்தில்‌ யாருக்குதெரியும்‌? அப்படியிருந்தும்‌, 
உபயோகத்தைக்‌ கோரும்‌ அன்பிலிருந்து அரசாளும்‌ அன்பு 
ஒன்று இருக்கிறது, ஆனால்‌ தனக்காக அல்லாமல்‌, பொது 
கன்மைக்காக உபயோகத்தைக்கோரும்‌ அன்பிலிருந்து ஆது 
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இருக்கறது. ஆயினும்‌ மனிதனானவன்‌ ஒரு அன்பை மற்‌ 
ஜொன்‌ நிலிருக்து பேதம்‌ காணமாட்டான்‌; என்றாலும்‌, அவை: 
களுக்குள்ளிருக்கும்‌ வித்தியாசம்‌ சுவர்ச்கத்‌ அக்கும்‌ நரகத்‌ 
அக்கும்‌ இருக்கும்‌ வித்தியாசத்தைப்போலிருக்கிறது. ௮ர 
சாளும்படி. கொள்ளும்‌ இந்த இரண்டு அன்புகளுக்குள்ளும்‌ 
இருக்கும்‌ பேதங்களை சுவர்க்கமும்‌ நரகமும்‌ எனும்‌ நாலில்‌ 
பிரிவுகள்‌ 551முதல்‌ 505 வரையில்‌ பார்க்கப்படலாம்‌. 

426. 26%. பகுத்தறிவுடைமை என்று சோல்லப்படூம்‌ 
விவேகத்துடன்‌ அறியும்‌ சக்தியும்‌, சுதந்தரம்‌ என்று சொல்லப்‌ 
படம்‌ செயல்படூம்‌ சக்தியும்‌ இன்னு மிருந்திருக்கின்றன. 

மனிதனுக்கு இருக்கெ இந்த இரண்டு சக்திகளும்‌ மேலே 
(பிரிவுகள்‌ 264 முதல்‌ 207 வரையில்‌) சொல்லப்பட்டன. 
தான்‌ ஸ்தூலமாயிருப்பதால்‌ சூக்குமமாக அதாவது தூய 
குணமடைய சக்தியுடையவனாயிருக்க, மனிதனுக்கு இந்த 
இரண்டு சக்திகளும்‌ இருக்கின்றன. ஏனென்றால்‌, மேல்‌ 
சொல்லியபடி, சூக்குமமாறெதும்‌, சர்படுிற தம்‌, மனிதனிட 
அன்பாயிருக்கறது; தன்னிட புத்தியின்‌ மூலமாய்‌, தீமை 
எதுவென்றும்‌, கன்மை எதுவென்றும்‌, ஆகையினால்‌ உண்மை 
எதுவென்றும்‌, பொய்‌ யெதுவென்றும்‌ தெரிக்தாலொழிய, 
அவன்‌ சூக்கும மாகமாட்டான்‌, ர்படுத்தப்படவுமாட்‌ 
டான்‌. இவைகள்‌ தெரிந்தபோது, இதையாவது அதையா 
வது தெரிந்தெடுக்க அவன்‌ சக்தியுள்ளவனாயிருக்‌இரான்‌. 
அவன்‌ ஈன்மையை தெரிந்தெடுத்தால்‌, ஈன்மைச்கு வருகிற 
சாதனங்களைப்பற்றி அவன்‌ பு.த்தியினால்‌ அவன்‌ தெரியப்படுத்‌ 
தப்படலாம்‌. மனிதனானவன்‌ ஈன்மைக்கு வர ௪க்‌இயுள்ளவனா 
யிருக்க எல்லாசாதனங்களும்‌ ஏற்படுத்‌ திவைத்‌ திருக்கன்‌ றன. 
இவைகளைத்‌ தெரிந்து, விவேகத்துடன்‌ அறிந்து கொள்ளல்‌, 
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பகுத்தறிவுடைமைக்கு சேர்ந்தது, அவைகளை இச்‌இத்து செய்‌ 
தல்‌ சுதந்தரத்தைச்‌ சேர்ந்தது. சுதந்திரம்‌, தெரிந்து கொள்ள 
வும்‌, விவேகத்துடன்‌ அறிந்து கொள்ளவும்‌, அவைகளை நினைக்‌ 
கவும்‌ இச்சத்தலை கூட கருதுகிறது. சூக்கும அல்லது பரத்‌ 
தைச்‌ சேர்ந்த பொருள்கள்‌ புத்திக்கு எட்டாததென்றும்‌, 
ஆகையினால்‌, புத்தி நீங்கலாய்‌ அவைகள்‌ ஈம்பப்பட வேண்டு 
மென்றும்‌, திருச்சபையின்‌ சித்தாந்தத்தை அனுசரித்து நம்பு 
இறவர்கள்‌, பகுத்தறிவுடைமை என்றும்‌ சுதந்தரமென்றும்‌ 
சொல்லப்படும்‌, இந்த சக்திகளைப்பற்றி யாதொன்றும்‌ தெரியா 
தவர்களாயிருக்கறார்கள்‌. சுதந்தரமென்று சொல்லப்பட்ட சக்‌ 
இயை மறுக்கறெது தவிர வேறு யாதொன்றும்‌ அவர்கள்‌ செய்ய 
முடியாது. ஒருவன்‌ தானே நன்மையைச்செய்ய முடியாதென்‌ 
௮ம்‌, ஆகையினால்‌ மோட்சத்தை அடையும்‌ இச்சையுடன்‌ 
எந்த நன்மையும்‌ செய்யப்படாதென்றும்‌, திருச்சபையின்‌ 
இத்தாந்தத்தால்‌ ஈம்புறவர்கள்‌, மனிதன்‌ ஆதீனமுடையவனு 
யிருக்றெ, இந்த இரண்டு சக்திகளையம்‌ சமய கோட்பாட்டி 
லிருந்து நிராகரிக்கெது தவிர, வேரொன்றும்‌ செய்ய முடியாத 
வர்களாயிருக்கறார்கள்‌. ஆகையினால்‌ கூட, இவைகளில்‌ 
ஸ்திரப்பட்டவர்கள்‌ இறந்த பிறகு, அவர்கள்விசுவாசத்துக்கு 
தக்கபடி, இரண்டிலிருந்தும்‌ நீக்கப்படுகிறார்கள்‌ ற அவர்கள்‌ 
இருக்‌ இருக்கக்கூடிய சுவர்க்கத்‌ து சுதந்திரத்துக்குப்‌ பதிலாக, 
௩ரகத்து சுதந்திரத்தில்‌ அவர்கள்‌ இருக்கிறார்கள்‌ ற அவர்கள்‌ 
இருந்திருக்கக்கூடிய பகுத்தறி உடைமையிலிருந்து வந்த 
வானோர்‌, ஞானத்துக்குப்‌ பதிலாக ஈரகத்தைச்‌ சேர்ந்த வெறியி 
லிருக்கறார்கள்‌. அஇசயம்‌ என்னவென்றால்‌, இக்த இண்டு 
சக்திகளுக்கும்‌ இமைகளை செய்வதிலும்‌, பொய்களை நினைப்‌ 
பதிலும்‌ ஓரிட முண்டென்றும்‌, அவர்கள்‌ ஒத்துக்கொள்வது 
80 
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தான்‌ ; தீமைகளை செய்யும்‌ சுதந்திரம்‌ அடிமைத்தனமென்‌ 
அம்‌, பொய்களை நினைக்கும்‌ ஞானவிசிட்டம்‌ அறிவீனமான 
தென்றும்‌, அவர்களுக்குத்‌ தெரியாது. அனால்‌, சுதந்திரமும்‌ 
பகுத்தறிவுடைமையுமாகிய இந்த இரண்டு சக்திகளும்‌ மனித 
னுடையதல்லவென்றும்‌, ஆனால்‌ மனி ,தனிலிருக்கும்‌ ஆண்ட.௨ 
ருடைய தென்றும்‌, மனிதனுக்கு ௮அவனுடையதாக அகை 
களை உபயோகப்படுத்திக்‌ கொள்ள விடப்படாதென்றும்‌ 
மேலும்‌, அவைகள்‌ அவனில்‌ எப்பொழுதும்‌ ஆண்டவ 
டையதா யிருப்பதினால்‌, அவனுக்கு அவைகள்‌ அ வனிட 
சொந்தமாக கொடுக்கப்பட முடியாதென்றும்‌, மனஇல்‌ சாக்‌! 
ஐதையாய்‌ வைக்கப்படவேண்டும்‌ ; அப்படி. யிருந்தா லு 
அவைகளில்லாமல்‌, அவனுக்கு உய்வில்லாமையால்‌, அவைக,; 
மனிதனிடமிருந்து எப்பொழுதும்‌ எடுத்‌ அக்கொள்ளப்படுத 
தில்லை ; ஏனென்றால்‌, மேல்‌ கூறியபடி இந்த சக்‌இகளில்‌க 
மல்‌, அவனை தூய குணமுள்ளவகை செய்யப்பட முடியாக 
ஆகையினால்‌ மனிதன்‌ தன்னிடமிருந்தே உண்மையை நினை 
கவும்‌, தன்னிடமிருக்தே நன்மையைச்‌ செய்யவும்‌, சக்தியி 
லாதவனென்று தருச்சபையினால்‌ கற்பிக்கப்படுதறான்‌. ஆனா, 
மனிதனானவன்‌ தன்னிடமிருக்தே உண்மையை நினைக்க 
யும்‌, தன்னிடமிருந்தே ஈன்மையைச்‌ செய்கறதாயும்‌ தவ 
வேறுவிதமாய்‌ உணசாதபடியினால்‌, தன்னிடமிருந்தேபோ 
அவன்‌ உண்மையை நினைக்‌இறதாயும்‌, தன்னிடமிருக்ே தபோ 
நன்மையை செய்இறதாயும்‌, அவன்‌ ஈம்பவேண்டு மென்ப 
தெளிவாய்‌ விசதமாறெ௮ு. ஏனென்றால்‌, இதை .அவன்‌ 
நம்பாவிட்டால்‌, அவன்‌ உண்மையையாவத நினைக்றெ தில்லை 
அல்லது நன்மையையாவது செய்கிறதில்லை, அதனால்‌ அவ 
ணுக்கு சமயமென்ப தில்லை ; அல்லது தன்னிடமிருக்தே உண்‌ 
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மையை நினைத்து ஈன்மையைச்‌ செய்ொன்‌. இப்படி செப்‌: 
தால்‌, தெய்வத்தினுடையதை தனதாக வைத்துக்கொள்ளு 
இரான்‌. மனிதனானவன்‌ தன்னிட மிருந்தேபோல்‌ உண்‌ 
மையை கனைத்து நன்மையை செய்யவேண்டு மென்பது, புதிய. 
எருசலேம்‌ நகரத்து லாழ்க்கை போதத்தில்‌ ஆரம்பத்‌ திலிருந்து. 
முடிவுவரையில்‌ பார்க்கப்படலாம்‌. 

426. 266]. சூக்கும அன்பும்‌ அதிசூக்கும அன்பும்‌, 
அயலானிடத்தும்‌ ஆண்டவரிடத்தும்‌ காண்பிக்கும்‌ அன்பா 
யிருக்கிறது ; ஸ்தூல அன்பும்‌, இந்திரிய சம்பந்தமான அன்பும்‌, 
உலகத்தையும்‌ தன்னையும்‌ நேசித்தலாயிருக்கிறது. 

முன்‌ காண்பித்தபடி, அயலானிடத்து அன்பு என்ஞால்‌, 
உபயோககங்களிடத்து அன்பு கூறுதல்‌ என்றும்‌, ஆண்ட. 
வரிடத்து அன்பு என்னால்‌, உபயோகங்களைச்‌ செய்தல்‌: 
பொருட்டு கொள்ளும்‌ அன்பு என்றும்‌ கருதப்படுகிறது... 
இந்த அன்புகள்‌ ஏன்‌ சூக்குமமாலவும்‌ ௮ தஇிசூக்குமமாகவும்‌. 
இருக்கின்றன வென்பதற்குக்‌ காரணம்‌, உபயோகங்களைகேஇத்‌. 
தலும்‌, ௮அவைகளிடத்து கொண்ட அன்பினால்‌ அவைகளை 
செய்தலும்‌, மனிதனிட சுயதன்மையின்‌ அன்பிற்கு வேறான 
தாயிருக்கிறது என்பதாயிருக்கிறது. ஏனென்றால்‌, ஞானத்‌ . 
துடன்‌ உபயோகங்களை கே௫ிக்கிறவன்‌ தன்னைப்பற்றி மஇிக்றெ 
இல்லை, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ ஈன்மைக்காக இயக்கப்படுகிற கனக்கு 
புறம்பான மற்றவர்களை ஆதரிக்கரான்‌. இந்த அன்புகள்‌ 
மற்றவர்கள்‌ பொருட்டு செய்யும்‌ உபயோகம்களுக்கல்லாமல்‌, 
தனக்காகவே செய்து கொள்ளாம்‌ உபயோகங்களை ஆதரிக்றெ 
படி.யினால்‌, இவைகளுக்கு எதிரிடையான அன்புகள்‌, தன்‌ 
னிடத்தும்‌ உலகத்தினிடத்தும்‌ பாராட்டும்‌ அன்புகளாயிருக்‌ 
இன்றன $ இந்த கொள்கையிலிருர்து செயல்படுகிறவர்கள்‌, 
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தெய்வ ஒழுங்கை புரட்டி, ஆண்டவருக்கு பதிலாக தங்களை 
யும்‌, சுவர்க்கத்துக்குப்‌ பதிலாக உலகத்தையும்‌ வைக்‌இருர்கள்‌; 
அதனால்‌ தான்‌ அவர்கள்‌ ஆண்டவரையும்‌ சுவர்க்கத்தையும்‌ 
விலக்கி பார்க்கிறார்கள்‌; அவைகளை விலக பார்த்தல்‌ ஈ௩ரகத்தை 
பார்க்கிறதாயிருக்கிறது. இந்த அ௮ன்புகளைப்பற்றி இன்னம்‌ 
அதிகமாய்‌ மேலே (பிரி, 494) பார்க்கப்படலாம்‌, ஆனல்‌, 
மனிதனைனைவன்‌ தனக்காக நன்மைகளை செய்து கொள்ளும்‌ 
அன்பை உணர்ந்து பார்க்கிறதுபோல்‌, உபயோககங்களுக் 
காக உபயோகங்களை செய்யும்‌ அன்பை உணர்ந்து பார்க்றெ 
தில்லை ழ அதனால்கூட அவன்‌ உபயோகங்களை செய்யும்‌ 
போது,அவைகளை உபயோகங்களுக்காகசெய்்‌தற அம்‌, அல்லது 
தனக்காக செய்கிறதும்‌, அவனுக்கு தெரியாது. ஆனால்‌, அவன்‌ 
தீமைகளை நீக்குகிற அளவு, உபயோகங்களுக்காக, உபயோகம்‌ 
களைச்‌ செய்கிறதாக, ௮வனுக்கு தெரிந்திருக்கட்டும்‌; ஏனென்‌ 
ரல்‌, ௮வன்‌ தீமைகளை நீக்குற அளவு, அவன்‌ உபயோகம்‌ 
களை தன்னிடமிருந்தல்லாமல்‌, அஆண்டவரிடமிருந்து செய்க 
ரன்‌. இமையும்‌ நன்மையும்‌ எதிரிடையானவைகள்‌; ஆகையி 
னால்‌, எவனொருவன்‌ எவ்வளவு தூரம்‌ தீமையில்‌ இல்லா திருக்‌ 
கிரானோ அவ்வளவு தூரம்‌ அவன்‌ நன்மையிலிருக்இறான்‌. ஓரே 
காலத்தில்‌ இரண்டு அதிகாரிகளுக்கு எவனும்‌ ஊழியம்‌ செய்ய 
முடியாதபடியினால்‌, தீமையிலும்‌ ஈன்மையிலும்‌ ஒசே காலத்‌ 
இல்‌ எவனும்‌ இருக்கமுடியாது. தான்‌ செய்யும்‌ உபயோகம்‌ 
கள்‌ உபயோகத்துக்காகவா, தனக்கே ஆகவா அதாவது, அந்த 
உபயோகங்கள்‌ சூக்குமமானதா, அல்லது அவைகள்‌ கேவலம்‌ 
ஸ்தூலமான தாவென்று, மனிதனானவன்‌ எந்த விவேகத்தின 
அம்‌ பார்க்காவிட்டாலும்‌, ௮வன்‌ இமைகளை பாவங்களாக 
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அதை தெரிந்துகொள்ள சக்‌ இபுடையவனாயிருக்கறான்‌ என்று 
தெரிந்திருக்கும்பொருட்டு, இவைகள்‌ சொல்லப்பட்டன. 
அவைகள்‌ பாவங்களென்று நினைத்து, அர்த காரணத்துக்காக 
அவைகளை செய்யாமல்‌ ௮வன்‌ விலங்கனால்‌, அப்பொழுது 
அவன்‌ செய்யும்‌ உபயோகங்கள்‌, பரமார்த்தமானவைகளா 
யிருக்கின்றன. அவன்‌ பாவங்களை வெருப்புடன்‌ நீக்குகையில்‌ 
உபயோகங்களுக்காக உபயோகங்களிடத்து அன்பை, வியேே 
கத்துடன்‌ பார்க்க ஆரம்பிக்கிறான்‌, அப்படி. பார்த்தலும்‌ 
அவைகளின்‌ ஒரு சூக்கும சுகானுபவத்திலிருந்து உண்டா 
இறது, ட்‌ 

்‌ 497. 3:11. சித்தத்துடனும்‌ புத்தியுடனும்‌, அவை 
களின்‌ சேர்க்கையுடனும்‌ இருப்பதுபோல்‌, தருமத்துடனும்‌ 
விசவாசத்துடனும்‌, அவைகளின்‌ சேர்க்கையுடனும்‌ விஷயம்‌ 
ஒரேமாதிரியிருக்கிறது. 

அவைகளின்‌ பிரகாரம்‌ சுவர்க்கங்கள்‌ விசேஷித்து அறி 
யப்படுகிற ௮ திசூக்கும௮ன்பென்றும்‌, சூக்கும அன்பென்றும்‌ 
இசண்டு அன்புகளிருக்கன்றன. அதிசூக்கும அன்பென்பது 
ஆண்டவரிடத்து அன்புகூறுதல்‌, சூக்கும அன்பு என்பது 
அயலானிடத்து அன்புகூறுதல்‌. அதிசுக்கும அன்பு நன்‌ 
மையை கே௫இத்தல்‌ என்பதும்‌, சூக்கும அன்பு உண்மையை 
தேடூத்தலென்பதுமாகிய, இதனால்‌ இந்த அன்புகள்‌ பேதம்‌ 
காட்டப்படுகன்றன; ஏனென்றால்‌, ௮ இசூக்கும அன்பிலிருக்‌ 
கப்பட்டவர்கள்‌, ஈன்மையினிடத்து இருக்கும்‌ அன்பிலிருந்‌ 
அம்‌,சூக்கும'அன்பிலிருக்கப்பட்டவர்கள்‌ உண்மையினிடத்து 
அன்பிலிருக்தும்‌, உபயோகங்களைச்‌ செய்கிறார்கள்‌. அதி 
சூக்கும அன்பின்‌ விவாகம்‌ ஞானத்துடனும்‌, சூக்கும அன்‌ 
பின்‌ விவாகம்‌ விவேகத்துடனும்‌ இருக்கின்றன; எனென்றால்‌, 
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ஈன்மையிலிருக்து நன்மையைச்செய்தல்‌, ஞானத்தைச்‌ சேர்ந்‌ 
த்து, உண்மையிலிருக்து நன்மையைச்‌ செய்தல்‌ விவேகத்தைச்‌ 
சேர்ந்தது; அகையினால்‌, ௮ இசூக்கும அன்புகன்மையைச்செய்‌ 
இற, சூக்கும ௮ன்பு உண்மையைச்‌ செய்கிறது. ௮ திசூக்கும 
அன்பிலிருக்கப்பட்டவர்கள்‌, ஞாபகத்தின்பேரில்‌ அல்லாமல்‌) 
தங்கள்‌ உயிரின்‌ பேரில்‌ ஞானம்‌ என்பதை எழு திவைக்கப்பட்‌ 
டிருக்கிறார்க ளென்பவைகளினால்‌ தவிர வேறு விதமாய்‌ இந்த 
இண்டு அன்புகளுக்குள்ளும்‌ இருக்கும்‌ வித்தியாசத்தை 
விவரிக்க முடியாது ; அவர்கள்‌ தெய்வீக உண்மைகளைப்பற்றி 
ஏன்‌ பேசாமல்‌, அவைகளை செய்ஒருர்களென்பதற்கு இ. 
தான்‌ காரணம்‌, ஆனால்‌, சூக்கும அன்பிலிருக்கப்பட்டவர்‌ 
கள்‌, தக்கள்‌ ஞாபகத்தின்பேரில்‌ ஞானம்‌ என்பதை எழுதி 
வைக்கப்பட்டிருக்இரார்கள்‌ ) ஆகையினால்‌, தெய்வீக உண்மை 
களைப்பற்றி அவர்கள்‌ பேசு, ஞாபகத்‌ லிருக்கும்‌ பத்ததிகளி 
லிருந்து அவைகளைச்‌ செய்இரர்கள்‌. ௮ இசூக்கும அன்பி 
லிருக்கப்பட்டவர்கள்‌, தங்கள்‌உயிரின்பேரில்‌ ஞானம்‌ என்பதை 
எழுதிவைக்கப்பட்டிருப்ப தினால்‌, தாங்கள்‌ கேட்பது, உண்மை 
யா அல்லது இல்லையா யென்று அவர்கள்‌ உடனே அறிந்து 
கொள்ளுளர்கள்‌ அது உண்மையாயென்று கேட்கப்பட்ட 
போது, ௮௮ அப்படி யிருக்றெது அல்லத அது அப்படியில்லை 
என்று மாத்திரம்‌ பதில்‌ சொல்லுஇரர்கள்‌. “உள்ளதை உள்ள 
தென்னும்‌,இல்லதை இல்லதென்றும்‌ சொல்லுங்கள்‌” (மத்தே. 
3. 802) என்று, அண்டவர்‌ சொன்ன வார்த்தைகளால்‌ கருதப்‌ 
பட்டவர்கள்‌, இவர்கள்‌ தான்‌. அவர்கள்‌ இவ்வித குணமுடைய 
வர்களானபடியினால்‌, விசுவாசம்‌ என்பது என்ன? அத ஞான 
மல்லவா ? தருமம்‌ என்பது என்ன ? அது செய்தலல்லவா ? 
என்று. கூறி, விசுவாசத்தைப்பற்றி எதையும்‌ கேட்க இஷ்ட 
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மில்லாதவர்களா யிருக்‌இருர்கள்‌. விசுவாசமானதூ, அறிந்து 
கொள்ளப்படாததை ஈம்புகலென்று அவர்களுக்கு சொன்னால்‌, 
இந்த மனிதன்‌ பிதற்றஇறான்‌ என்று சொல்லி பின்‌ இரும்பு 
இருர்கள்‌. மூன்றாவது சுவர்க்கத்திலிருப்பவர்களும்‌, எல்லா 
ரிலும்‌ மிகவும்‌ புத்திசாலிகளானவர்களும்‌ இவர்கள்‌ தான்‌. 
தீமைகளை நரக சம்பந்தமானதென்று வெறுத்து, ஆண்டவரை 
மாத்திரம்‌ பூஜை செய்து, தாங்கள்‌ கேட்ட தெய்வீக விஷயன்‌ 
களை உடனே வாழ்க்கையில்‌ பிரயோ௫த்தவர்கள்‌, அவ்விதமான 
வர்களாக உலகத்தி லாய்விடுகிறார்கள்‌. இவர்கள்‌ பேதைமையி 
லிருக்கிறபடியினால்‌, குழக்தைகளைப்போல்‌ மற்றவர்களுக்கு 
தோன்றுகிறார்கள்‌ ; மேலும்‌ ஞானத்தின்‌ உண்மைசகளைப்பற்றி 
அவர்கள்‌ யாதொன்றையும்‌ பேசாதபடியினாலும்‌, அவர்கள்‌ 
சம்பாஷணைபில்‌ இறுமாப்பு இல்லாதபடியினாலும்‌, அவர்கள்‌ 
பேதைமையானவர்களாகக்கூட தோன்றுஇறார்கள்‌. அப்படி. 
யிருக்தும்‌, யாராவது பேசுவதை கேட்டால்‌, சப்தத்திலிருந்து 
அவனிட. அன்பைச்சேர்ந்த எல்லா பொருள்களையும்‌, பேச்‌ 
லிருந்து அவனிட விவேகத்துக்குச்சேர்ந்க எல்லா பொருள்‌ 
களையும்‌ அறிந்து கொள்ளுகிறார்கள்‌. ஆண்டவரிடமிருக்து, 
அன்பினிடவும்‌ ஞானத்தினிடவும்‌ விவாகத்திலிருக்கப்பட்ட 
வர்களும்‌, மேல்‌ கூறிய சுவர்க்கத்தின்‌ ௮ன்னாசையத்தை குறி 
காட்டுகிறவர்களும்‌, இவர்கள்‌ தான்‌. 

498, ஆனால்‌ அயலானிடத்து அ௮ன்பாயிருக்றெ சூக்கும 
அன்பிலிருருக்கிறவர்கள்‌, தங்கள்‌ உயிரின்பேரில்‌ ஞானத்தை 
அல்லாமல்‌, விவேகத்தை எழுதி வைக்கப்பட்டிருக்கறார்கள்‌? 
ஏனென்றால்‌, மேல்‌ கூறியபடி நன்மையினிடத்து ஆசையி 
லிருந்து, நன்மை செய்தல்‌ ஞானத்தைச்‌ சேர்ந்தது, உண்மையி 
னிடத்து அன்பிலிருக்‌து ஈன்மையைச்செய்தல்‌ விவேகத்தைச்‌ 


472 பதி பசு பாச விளக்கம்‌ 


சேர்ந்தது. விசுவாசம்‌ என்ன வென்றும்‌ கூட இவர்களுக்கு 
தெரியாது. விசுவாசம்‌ என்பது சொல்லப்பட்டால்‌, உண்‌ 
மையைஅவர்கள்‌ அறிந்து கொள்ளுகிறார்கள்‌, தருமம்‌ என்பது 
சொல்லப்பட்டால்‌, உண்மையைச்‌ செய்தலென்று அறிந்து 
கொள்ளுஇரார்கள்‌) அவர்களுக்கு நம்பவேண்டுமென்று 
சொல்லப்பட்டால்‌, யார்‌ உண்மையை ஈம்புறஇல்லை, ௮.தூ 
வெறும்பேச்சு என்ற சொல்லுகிறார்கள்‌. உண்மையை தங்‌ 
களிட சுவர்க்கத்து வெளிச்சத்தில்‌ அவர்கள்‌ பார்க்கெபடியி 
னால்‌, இதை அவர்கள்‌ சொல்லுஇஞரர்கள்‌; ஆகையினால்‌ தா்‌ 
கள்‌ பார்க்காததை நம்புதல்‌, பேகமை என்றும்‌ அல்லது அறி 
வினமென்றும்‌ அவர்கள்‌ சொல்லுஇரார்கள்‌ இவர்கள்தான்‌ 
- மேல்சொல்லிய சுவர்க்கத்து சுவாசாசயங்களாயிருக்கிறார்கள்‌. 
429, ஆனால்‌ ஸ்தூல சூக்கும அன்பிலிருக்கப்பட்ட 
வர்கள்‌, ஞானம்‌ என்பதும்‌ விவேகம்‌ என்பதும்‌ த௫்களிட உயி 
ரின்பேரில்‌ எழுஇிவைக்கப்‌ படாமலிருக்‌இறார்கள்‌, ஆனால்‌ 
இந்த கொஞ்சம்‌ விசுவாசமானது தருமத்துடன்‌ சேர்ந்திருக்‌ 
இறவரையில்‌, வேதத்திலிருந்து கொஞ்சம்‌ விசுவாசம்‌ அவர்களு 
க்கு உண்டு. இவர்களுக்கு கருமம்‌ என்னவென்றும்‌, அல்லது 
விசுவாசம்‌ உண்மையா என்றும்‌ தெரியாதபடியினால்‌, இவர்‌ 
கள்‌, ஞானத்திலும்‌ விவேகத்திலும்‌ சுவர்க்கத்தில்‌ இருக்கப்‌ 
பட்டவர்கள்‌ மத்தியில்‌ இருக்க சக்தியில்லாதவர்களா யிருக்க 
மூர்கள்‌, ஆனால்‌ அறிவில்‌ மட்டும்‌ இருக்றெவர்கள்‌, மத்தியில்‌ 
இருக்கிருர்கள்‌. என்றாலும்‌ அவர்களில்‌ தீமைகளை பாவங்‌ 
களாக நீக்னெவர்கள்‌, இறுதியான சுவர்க்கத்‌இிலிருக்கொர்கள்‌. 
அங்கே இரவில்‌ சர்திரனிட வெளிச்சத்தைப்போல்‌ ஒரு 
வெளிச்சத்தில்‌ இருக்கிறார்கள்‌. ஆனால்‌, தெரியாததில்‌ ஒரு 
விசுவாசத்தில்‌ தாங்களே ஸ்திரப்படாமல்‌, அதே காலத்‌தில்‌ 
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உண்மையினித்து ஏதோ ஒரு ஆசையிலிருந்திருக்கிறவர்கள்‌, 
தேவர்களால்‌ கற்பிக்கப்பட்டு, உண்மைகளை அவர்கள்‌ ஏற்று 
கொள்ளுதலுக்கும்‌, அவைகளோடு அன்‌ னுவயப்படுகிற அவர்‌ 
கள்‌ வாழ்க்கைக்கும்‌ தக்கபடி சூக்கும அன்பில்‌, ஆகையினால்‌ 
விவேகத்திலிருக்கிற கூட்டங்களில்‌ சேர்க்கப்படலெருர்கள்‌. 
இவர்கள்‌ சூக்குமமாஇருர்கள்‌. மற்றவர்கள்‌ ஸ்தூல சூக்கும 
மாய்‌ நிற்ஜொர்கள்‌. ஆனால்‌, தருமம்‌ மீங்கலாய்‌, விசுவாசத்தில்‌ 
வாழ்ந்தவர்கள்‌, எந்த ஈன்மையிலும்‌, ஆகையினால்‌ தன்மையி 
னிடவும்‌ உண்மையினிடவும்‌ சுவர்க்கத்‌திலிருக்கப்‌ பட்டவர்க 
ளிருக்றெ எந்தவிவாகத்‌ திலும்‌, இல்லாதபடி.யினால்‌ நீக்கப்பட்டு 
பாலைவனங்களுக்கு து.ரத்தப்படெறார்கள்‌. 

480. அன்பையும்‌ ஞானத்தையும்‌ குறித்து இந்த பாகத்‌ 
தில்‌ அறிவித்த எல்லாவிஷயங்களும்‌, தருமம்‌ என்ப இனால்‌ 
சூக்கும அன்பையும்‌, விசுவாசம்‌ என்பதனால்‌, விஃவகத்‌ துக்கு 
, மூலமாக உண்மையையும்‌, கருதப்பட்டால்‌ மாத்‌ திரம்‌, தரு 
மத்துக்கும்‌ விசுவாசத்‌, அக்கும்சொல்லப்படலாம்‌. சித்தமானது 
அன்பின்‌ ஆசயமாகவும்‌, புத்தியானது விவேகத்தின்‌, ஆசய 
மாகவும்‌ இருப்பதினால்‌, நீங்கள்‌ சத்தத்தையும்‌ புத்தியையும்‌ 
பற்றியாவது, அன்பையும்‌ விவேகத்தையும்‌ பற்றியாவது 
பேசினால்‌ ஒன்றே. 

491. மேல்கூறியதுடன்‌ இந்த ஞாபகத்தில்‌ வைக்க 
வேண்டிய விஷயத்தை சேர்க்இறறன்‌. சுவர்க்கத்தில்‌, உபயோ 
.கத்தினிடத்து அன்பிலிருந்து தாங்கள்‌ இருக்கும்‌ கூட்டத்தின்‌ 
பொருட்டு உபயோகங்களை செய்கிறவர்கள்‌, மற்றவர்களைவிட 
௮இக புத்தியுள்ளவர்களாகவும்‌ ௮ இக சுகமுள்ளவர்களாகவும்‌ 
.அஇருர்கள்‌. அவர்களுக்கு, _பயோகங்களைச்‌ செய்தலென்பது, 
.ஒவ்வொருவனிட வேலையில்‌, உண்மையாயும்‌, நேர்மையாயும்‌ 
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நீதியாயும்‌, கம்பிக்கையாயும்‌ செயல்படுதலாயிருக்இ றது. இதை: 
அவர்கள்‌ தருமம்‌ என்‌இருர்கள்‌ ; ஆராதனையில்‌ பூஜையைச்‌ 
சேர்ந்த செயல்களை தருமத்தின்‌ அடையாளங்கள்‌ என்‌இஞர்‌ 
கள்‌, மற்றவைகளை கடன்களென்றும்‌ உபகாரங்களென்றும்‌ 
சொல்லுனர்கள்‌ ழ; எவனவைது ஒருவன்‌ தன்னிட சொந்தக்‌ 
தொழிலின்‌ கடைமைகளை உண்மையாயும்‌, கேர்மையாயும்‌.. 
நீதியாயும்‌, ஈம்பிக்கையாயும்‌ செய்யும்போது, கூட்டமானது 
தன்னிட நன்மையில்‌, ஜீவித்து, பிடிவாதமாய்‌ நிற்திறதென்‌ 
௮ம்‌, அண்டவரிடமிருக்து உள்ளே வரும்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ 
உபயோகமாய்‌ இருப்பதினலும்‌, அது பகுதிகளிலிருந்து கூட்‌ 
டத்துக்கும்‌, கூட்டத்‌ திலிருந்து பகுதிகளுக்கும்‌ போகிறபடியி' 
னா௮ம்‌; ஆண்டவரில்‌ இருக்கிறதென்பது இதான்‌ என்றும்‌, 
அவர்கள்‌ சொல்லுரர்கள்‌. பாகங்கள்‌ என்பது அங்கே 
தேவர்களாயிருக்கிறுர்கள்‌, கூட்ட மென்பது அவர்களின்‌ 
கூட்டமாயிருக்கறெது, 

கருப்பம்‌ தரித்தபிறகு மனிதனிட ஆரம்ப உருவத்தின்‌ 
சுபாவம்‌. 

482. பார்க்க முடியாதபடி.யினால்‌, கருப்பம்‌ தரித்சபிறகு, 
கருப்பையில்‌ மனிதனிட ஆரம்பம்‌ அல்லது முதன்மையான 
தைப்பற்றி எந்த மனித னுக்கும்‌ தெரியாது; மேலும்‌ ஸ்தால 
கண்ணினால்‌ பார்க்கமுடியாத சூக்கும பொருளிலிருந்து அது 
வருகிறது. கருப்பம்‌ தரித்தல்‌ உண்டாூற, தந்தையிடமிருந்து 
வரும்‌ விதையாயிருக்கிற மனிதனிட ஆரம்பத்தைக்கூட பரி 
சோதிக்க இஷ்டப்படுற இலர்‌ உலகத்திலிருப்பதினாலும்‌.. 
ஆரம்பமாயிருக்கற அவனிட முதல்‌ உருவத்திலிருந்து மனி 
தன்‌ நிறைவில்‌ இருக்கிறானென்றும்‌, பிறகு வளர்ச்சியினால்‌ 
பூரணமாக்கப்படுகிறானென்றும்‌, நினைக்கும்‌ பிழையில்‌ இவர்‌ 
களில்‌ அகேகர்‌ விழுந்துவிட்டபடி யி அம்‌, ௮ந்த பிரதம ரூபா 
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சம்பந்தமான அல்லது முதன்மையான பொருள்‌ உருவத்தில்‌ 
என்னமாயிருக்கிறதென்றும்‌, எனக்கு : தெரியப்படுத்தப்பட்‌ 
டிருக்கிறது. தங்களுக்கு அண்டவரால்‌ வெளிப்படுத்தப்பட்ட 
தேவர்களால்‌ எனக்கு தெரியப்படுத்தபட்டது. அதை அவர்கள்‌ 
தங்கள்‌, ஞானத்தைச்சேர்க்த விஷயமாக செய்துவிட்டபடியினா 
அம்‌, தங்களுக்கு .தெரிர்ததை மற்றவர்களுக்கு தெரிவித்தல்‌ 
அவர்களிட ஞானத்தின்‌ அனர்‌ தமானபடியினாலும்‌, உத்திர 
வின்‌ பேரில்‌ சுவர்க்க வெளிச்சத்தில்‌ என்‌ கண்கள்‌ முன்பாக 
மனிதனிட ஆரம்ப ரூபத்தை ஓர்விதமாய்‌ காண்பித்தார்கள்‌. 
அ பின்கூறும்‌ மாதிரியிருந்தது. எந்த உபாங்கமுமில்லாமல்‌ 
மூன்புறத்தில்‌, கொஞ்சம்‌ முகத்தைப்போன்ற மென்மையான 
ரூபக்குறிப்புடன்‌ ஓர்‌ மூளையின்‌ மிகவும்‌ சிறிய பிரதிமைபோன்‌ 
றது பார்க்கப்பட்டது. மேல்புறத்து கூன்முதுகுள்ள பாகத்தில்‌ 
இந்த ஆரம்ப ரூபம்‌ ஒன்றை ஒன்று அடுத்திருக்கும்‌ சிற்றுண்‌ 
டைகளின்‌ அல்ல சிறு கோளங்களின்‌ கூட்டமாயிருக்‌ 
தது; ஒவ்வொரு கிறுகோளமும்‌ இன்னும்‌ ௮இகமாய்‌ நுண்ணி 
யதான மற்றவைகளோடு நெருக்கமாய்‌ சேர்க்கப்பட்டிருந்தது 5 
இவைகளில்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ அதே மாதிரி மிகவும்‌ அண்ணிய 
சிறுகோளங்களால்‌ சேர்க்கப்பட்டிருந்தத. இவ்விதமாக அது 
மூன்று அக்கஸ்துகளாக இருந்தது. முன்புறத்தில்‌, தட்டை. 
யான பாகத்தில்‌, முகத்தின்‌ ஓர்‌ வகை ரூபக்‌ குறிப்பு தோன்‌ றி 
யது. புறவளைவான பாகம்‌ துலக்கமாயிருந்த ஒரு மிகவும்‌ 
நேர்த்தியான தோலினால்‌, சுற்றிலும்‌ மூடப்பட்டிருந்த. 
மிகவும்‌ சிறிய மாஇரியில்‌, மூளையின்‌ ஓர்‌ சாயலாயிருந்த இந்த 
புறவளைவான பாகம்‌, அதன்‌ முழு ரூபத்தில்‌ மூளையானது 
இரண்டு அர்த்த கோளங்களாக பிரிக்கப்பட்டி ௬ுப்பதுபோல, 
இசண்டு மணமஞ்சல்களைப்போல்‌ கூட. பிரிக்கப்பட்டிருர்‌ தன$; 
வலது படுக்கை அன்பின்‌ ஆசயமென்றும்‌, இடது படுக்கை 
ஞானத்தின்‌ ஆசயமென்றும்‌, ஆச்சரியகரமான இணைக்கப்‌ 
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பட்ட பொருள்களால்‌, அவைகள்‌ கணவன்‌ கணைவிபோன்றும்‌, 
அந்தரங்க னே௫ிதர்கள்‌ போன்றும்‌, இருந்ததாகவும்‌ எனக்கு 
சொல்லப்பட்டது. மேலும்‌, நிருமாணம்‌ விஷயத்திலும்‌ பாய்ச்‌ 
சல்‌ விஷயத்திலும்‌ உள்ளிருக்கும்‌ இந்த சிறிய மூளையின்‌ ஏற்‌ 
பாடுகள்‌, ஈவர்க்கத்தன்‌ ஒழுங்கலும்‌ ரூபத்திலும்‌ இருந்த 
தாகவும்‌, அதன்‌ புறம்பான ஏற்பாடுகள்‌, அந்த ஒழுங்குக்கும்‌ 
ரூபத்துக்கும்‌ எதிரிடையாயிருந்ததாகவும்‌, சுவர்க்கத்து பிர 
காசமாய்‌ பிரகா௫க்கும்‌ வெளிச்சத்தில்‌ காண்பிக்கப்பட்டது 
மனிதனானவன்‌ பரம்பரையான துன்மார்க்கத்தால்‌, எல்லா 
வித தீமையிலும்‌ பிறக்திருப்பதாலும்‌, இக்க தீமைகள்‌ 
அங்கே அமிதமாய்‌ குடியிருக்கிறபடியினாலும்‌, ஆண்டவரிட 
மிருந்து வரும்‌ அன்பினிடவும்‌ ஞானத்தினிடவும்‌, முன்‌ 
கூறியபடி.  ஆசயங்களாக யிருக்கிற உயர்ந்த அந்தஸ்துகள்‌ 
இறக்கப்பட்டால்‌ ஒழிய, இந்ததுன் மார்க்கமான அு,நீக்கப்படாத 
படியினாலும்‌, இவைகள்‌ பார்க்கப்பட்டு, காண்பிக்கப்பட்ட 
பிறகு, சுவர்க்க ஒழுங்கலும்‌ ரூபத்திலுமிருந்த உள்ளுக்குள்‌ 
ளான இரண்டு அந்தஸ்துகளும்‌ ஆண்டவரிடமிருக்து வரும்‌ 
அன்பினிடவும்‌ ஞானத்தினிடவும்‌ ஆசயங்களாயிருந்ததாயும்‌ 
சுவர்க்கத்து ஒழுங்குக்கும்‌ ரூபத்துக்கும்‌ நேர்‌ எதிரிடையா 
யிருந்த புறம்பான அர்தஸ்‌ து,ஈரகத்தைச்‌ சேர்ந்த அன்புக்கும்‌ 
பைத்தியத்திற்கும்‌ ஆசயமாயிருந்ததாயும்‌, தேவர்கள்‌ சொன்‌ 
னார்கள்‌. அன்பும்‌ ஞானமும்‌ அதன்‌ சாரத்தில்‌ ஆண்டவசா 
யிருக்கிறதின்‌ பொருட்டு அன்பும்‌ ஞானமும்‌ மனிதனேயாகற 
படியினாலும்‌, மனிதனிட இந்த முதன்மைப்‌ பொருள்‌ ஒரு 
ஆசயமாயிருப்பதினாலும்‌, அது ஒன்றன்பின்‌ ஒன்றாய்க்கூட 
உடுத்துக்கொள்ளுகிற மானிட ரூபத்தை அடைய ஒரு தொடர்‌ 
ச்சியான வேதனை, ௮ந்த முதன்மைப்‌ பொருளிலிருக்கற 
தென்று ஏற்படுஇறது. 


ட. மேகம்‌ ப்ர 5 
141௦5௦ ர்ம்‌௦வி 1771711125 


ராகர்‌ ௦1ம்‌ 8௦1 [12 
827255 ! 8௦1 5௧761! 


(நம்வோற்காக 128 ந ளவவிகர 


௩ 
ற. 6௦, போடா, 


[,௨6 1394) “11௭௭ 8லீ௦ாரள்‌ ” ]ரிவம்‌க5. 


116 5601௦15 ௦1 ஏளனம்‌ கம்‌ சேம்கொயம்காகம 


௨௦ ௦1 600060(௪௦ மழர்சர்‌கே காட [௦7 (1௦ 1121 


(ராக கேற1வ்ஈச0்‌1ு க 501ளப்ர்‌ம கம்‌ எ்க௦கர6 
வாரன்‌, 1௩ ரர்ம்த 500. 11% மாகர்ரளம்‌ ம்‌ ம்டீ 
56076 ர6சகாமொ ம௦ம'5 உ்ஷு 1௩ 116 நுகர்‌ உ ரகாடி 
15 *ச0ொர்ய]1 நன கம்‌ ௦4 18010 4௦ 101௨. 


நரன்‌ (௦- 
ரர 8௨. 17-00. 


[140 [1214 மற௦ 16 11111௫ ௨ம்‌ 1வ்க 


௦0% 


560002 ௨௩௦ $கஷ்ரக 81 பலிக்க 


1௨ 710065 16 ளோகார 8$பறற1ஊகரர்‌, 100 பை 


“ரப்ந்த 1சகாறசம்‌ ஏலா நர & கர்தப்றசயர்ஸ்சம்‌ ]உரிரகர உள்டஹ 
ர்‌ $வ்ரக $/பீப்ற்கரகு, உ ஏலி]... 41௦8001117 ௦8 116 
11ஊாய்‌] 0௧0016 88885 15 ஞ்ச ர்க 8௨1௦2185 கு 00ர0௦- 
௰0461088 0617660 1௧ வுூர்சா௩ட ஹம்‌ ௦ 16801௪ ௦ 
ஸ60210012."” 


வகர்ரகாம :--” 7 சரசர்மாச ரச 8வ்ர$௯ லாக நமாம்‌ 4 
1861 தாகர்சர்ம்‌ (௦ 111 கார்ட்மா ௦8 (806 0௦6177 


நீர. 1”. 37. 5கங்கள்ர்‌ ரீரள, 121௦ ரீம26 ௦8 (6 நரீக325 
பது ஸோ 1 ர $ரரகாவிரல: "70 ௦யஜ%மீய1 ஹம்‌ ஏலி! 
16880060்‌ 0415001756 0௦% யிராக ரபாக 10ற108. 1] ல10௦116 
381. ஜேரவி 06 6109/9. ௦0ர்ப்டய1்௦ற 5௦௩ ரள 115 ரு 88126 
ஊர்‌ 102 08 ௦85101 14 வதர ரீமா 1ற்கமுத2ராகங் றத ஐ 
0081100011180 16]1த1௦ர5 ௩௦64.” 


௩௨௦ 3 5, கரவு காப க $௨௦, 14. க 


க்வி லவிறு “1 மகிர்ச6 10% 0௦ 11 ஐம்மந௦ய8ன்டிம்‌ ஒயின்‌ 06 [ய1 
கர்நிமமம்‌ 1ம்‌? 


௨. 7.7.றனாக்ள, ௩. %. (80, ந”... 
1006 காக உ (ரர றா ஏட்டி ஜக [ரயி பண 010௪ (16 யி்‌ ஐாக்‌ 


௨76 80ம்‌ றல 107. 2௦00 ஹும்‌ 1] 000 901 வார011ஐ54 
16 ர்‌ ௦ ர்ஸ.” 


மட. 1..0.நவள, 1,000, 105 2௦௧௮ 70100௨ 
பெ்னச்க!12 கர3 நவரந கர்வ ந ஜடிக 80௦8 நத] ௦4 (06 
௦015 106 756. 3.0.0 


வரவி வரக 71௦10 : இரட்ட 
பரம இச்சாஞான தீபிகை 
(ம:1 “0ி௦௦ர்ற6 ௦ 05௦57) 


அநாதி முத்த இத்‌ துருவாயெ சிவபெருமானின்‌ இச்சா 
ஞான சத்‌இகளின்‌ சுபாவத்தையும்‌, விரிவான தொழிற்பாடு 
களையும்‌ குறித்‌, இந்த ஞான.நூல்‌ எழுதப்பட்டுள்ள௮. 
இது வரையில்‌ செ௫க்கமுடியாத சிதம்பர இரகசியங்கள்‌ 
போன்ற அ௮கேக தத்துவ சாஸ்‌திர உண்மைகள்‌ இ௫்‌.நூலில்‌ 

யாவருமறிய முதல்‌ முதல்‌ விவரிக்கப்பட்டிருக்கின்றன. 
விலை ரூ. 1-0-0 


மெ, 
நர. 11. 5, மநிமாறவிரதகம நி ஸூ. £.க. மபா. 


ஏம்‌: 6 ஊூற௦ன்ம்0 ௦4 60௨ 161௧ 14௦றதழ்ற ௦1 1496 0௦6 82௨ 
ஏலப்‌ ௦ ஞெம்ர்லே 10 0௨ ஏக மரீ ர 5ம்‌ ரரி $கர்ரக 
க்ம்்ஹர்கரு, 18 ரவி தரோொம்ரகமச௪ ஐம்‌ (06 காம்‌! ௭௦714 
௦ நயம்‌ %6 1பம்‌60%6ம்‌ 1௦ 90010......... ட்‌ 

நரி. 7. இவிர்காகர்கவிகம 1]1ஷுூ. £.க., எர்க உர 
௦௦ம்‌ ௨ ௦0% 45 (06 ய்‌11௦,; ஊம்‌ ஈ௦யிம்‌ ஊர்‌ 3௦0 
19 நாறத ௦00 ஸூா165 ௦8 நக 8806 1200ம்‌ 18 406 ௦௧ ரமர்பாக 
80 6 சம்ப்கேம்று ௦8 ' (06 ர6]ர்தர௦ம]7 கம்‌ று41680 1௦௧115 
1001106504 60016. 

8. 7, ேகணவிர்தைகடை பிகர ந.க, லம்‌ 7 
566 14 19 ௦ நஸ்‌ ரசகற்ுஈர்௦வி ஓடுர௪0% 1 & 16காுகம்‌ 56916 5பர்ர்கம 
(௦06 ஜஷரந்மு ௦4 10௨ 1080௦. 

நர. 17. 18. [$விடககைவாம்‌காரு 111ஷுூ. ஏங்க 2-1 
ந்சகா(1]97 (௨௭12 ௦0 86 3௦0 ஏவ10௨01/6 ௭௦12 ௦ வக] 6ம்‌ 4106 
5100௨1 10011௦ ௦8 501 ]ஈ41௧.” 

நாட. 18. நவிககயிகருகரர்க ]சீமரிவிர்கா, £.க, £.ம, 
ஜுர்்தே எ] ந ஹுூடீ 2680 3002 1 வார்‌] ௦௦% ௦௦ * பரம இச்சா 
ஞான இபிகை எனும்‌ காரிய இத்தாக்தம்‌” ம்‌) 0005108௧16 று. 
$61654 ௨௦3 15111௦11௦0.” 


திருவாளர்‌ ௩. மூ. வெங்கிடசாமி நாடார்‌ :-- 4 அன்பு 
ஞானம்‌ என்பவைகளைப்பற்றிய இல புதிய கருத்துகள்‌ இச்‌ 
லில்‌ வெளியிடப்பட்டிருக்கின்றன.'' 


ஓ ௫ ஐ. 
வாழ்க்கை போதம்‌ 
(காம்‌! ““10)00மர்றக ௦7 1183), 

ஒவ்வொரு மனிதனும்‌ செய்யத்தகாத அப்பியாச 
சத்தமான காரியங்கள என்னவென்றும்‌, அவ்வித காரியங்கள்‌ 
அடாது என்பதற்கு காரணங்களும்‌ இதில்‌ கூறப்பட்டிருக்‌- 
இன்றன. விலை அணா 4 
முப்பொருளுறவு விலை அணா 8 

(யி ““1ந$2ர௦௦126 6-௨ 5௦1 & ந௦௦). 

சுடர்சிவஞானசூரன்‌ பராக்ரெமம்‌. விலை அணா2 
நூதனமறுமை விளக்கம்‌. விலை அணா 8 





“001.2 ஙிய/மோடா . 
111 கர0கட தூறு ஊாரரப்தா. ஏய 
மு 
77701145 பற. 


கீ[[ரிட்டி நம்‌8$ட்ட 4 கட்ட தட்‌ எார்க்டீ ௦ (ரத 0௦015, 5வமீம்‌ : 


1 கறல ௨ ௩௭௭ வரம்‌ ஏர ரணைவரி6வ16 ஏரா 
௦4 வி] ரூ.6 ஜக5( 14685 ஊம்‌ றார்ர௦1ற165 ஏந்ர்டே மரு ம்ன]16 
1196 [பிரம்ரனக6 ஊ.௦ 14ஷூ 56 ரகா ௨௨ 1 19௦௭௭, 16 15 (06 
10081 0010 016(6 ஊ௩0 5௨1151௨௦௦3 (1௨௦73 61 (]%௨ ஐவரமாக 
௦மீ ுகர்ர்ரே ஹம்‌ ராப்0--௦1 80106 வரம்‌ 1442-௦ ஏய்ம்டி, 
பார ௦ரர்வ11037 வரம்‌ [0ச6-ரஏரி]]; (19௧6 நகஷ நஸ்‌ டை ஐ 
1௦ 66 ௭௦814.” 


726 ற௭ஏஐ௭25, 8௦0; 0௩ மாசறறசு, 8 ௭௦: 
2௦ ஜேர்‌25 ,4றற[ு 1௦ :-- 
2. 02407 மரா 
1,ஷ6 10100 “14 வீரரான ”' 
800 -ற சரப) 18.402.4.5. 


படடசமை ுடவவடஆடவள்‌ அவனத தனைன வ தைம அத அபக ற த ந பப பன்‌ எனக்‌ 
கடந உ றாக ஐ. நூ, 510689) நாம ஐ௦ தற, நாகம, 


